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मन्त्रार्थं शाङ्करभाष्य ओर शाष्यार्थसहित 


[1 


नित्यानन्दं निराधारं निखिलाधारमव्ययम्‌। 
निगमाद्यगतं नित्यं नीलकण्ठं नमाम्यहम्‌॥ 
न 


शत्तिणठ 
ॐ सह नाववतु। सह नौ भुनक्तु । सह वीर्य करवावहे । 
तेजस्वि नावधीतमस्तु) मा विद्धिषावहे। 


ॐ शान्तिः! शान्तिः! शान्तिः!!! 
वह परमात्मा हम [ आचार्य ओर शिष्य] दोनोंकी साथ-साथ रक्षा करे । 
हम दोनोका साथ-साथ पालन करें । हम साथ-साथ विद्यासम्बन्धी सामर्थ्य 
प्रात कर! हम दोनोंका पदा हुआ तेजस्वी हो । हम द्वेष न करं । त्रिविध 
तापकौी शान्ति हो। 


न 


प्रथमोऽध्यायः 


॥ 

सम्वन्धभाष्य 
श्वेताश्चतरोपनिषद्‌ इदं विवरण- ब्रह्मतत्त्वके जिज्ञासु ओंको सरलतासे 
अन्थारम्भ- मल्पग्रन्थं ब्रह्म- | बोध करानेके लिये यह शवताश्वतरोपनिषद्की 
धनर "न व्या्या छोटे-से ग्रन्थके रूपे आरम्भ 
4 जासूना सुखाव- | की जाती दै । यद्यपि आत्मा सच्निदाननद 
बोधायारभ्यते। चित्सदानन्दाद्धितीय- | अद्वितीय ब्रह्मस्वरूप ही है, तथापि अपने 
ब्रहयस्वरूपोऽप्यात्मा स्वाश्रयया | ही आश्रित रहनेवाली, अपनेहीको विषय 
्पिषय्छिया शु करनेवाली ओर [भ अज्ञानी हँ" इस 
चु प्रकार] अपने अनुभवसे ही ज्ञात होनैवाली 
भवगम्यया साभासया प्रति-  चिदाभासयुक्त अनिद्यासे उस (जीवात्मा) 
बद्धस्वाभाविकाशेषपुरुषा्थः प्ाप्तारेषानरथो- कै सब प्रकारक स्वाभाविक पुरुषार्थका 
ऽविद्ापरिकल्पतैरेव दाधनै- अवरोध हो जानेसे उसे सम्र्णं अनर्थकौ 


िष्िप्रापि चापुरुषार्थं पुरुषार्थं | 


मन्यमानो मोक्षार्थमलभमानो 
मकरादिभिरिव रागादिभिरितस्ततः 
सपाकृष्यमाणः सुरनर- 
तिर्चगादिप्रभेदभेदितनानायोनिषु 

संचरन्केनापि 


ब्राह्मणाद्यधिकारिशरीरं 


सुकृततकर्मणा 
प्राप 


ईशवरार्थकर्मानुष्ठानेनापगतरागादिमलो- 


प्रासि हुई है ओर वह अज्ञानवश कल्पना 
किये हए ही साधसे अपनी इष्टप्रािरूप 
अपुरुपार्थको ही पुरुषार्थ मानकर्‌ परम 
पुरुषार्थरूप मोक्षपद प्राप्त न कर सकनैके 
कारण मकरादिके समान रागादि दोषोसे 


। इधर-उधर खीचा जाकर्‌ देवता, मनुष्य 


एवं तिर्यक्‌ आदि विभिन्न भरदोसे युक्त 
अनेकों योनियोमे विचरता रहता है । जब 
किसी पुण्यकर्मके द्वारा ब्रह्मविद्याका 
अधिकारी ब्राह्मणादि शरीर प्राप्तकर वह 
ईश्वरार्थं कर्मानुष्ठान केसे रागादि मलोसे 


अध्याय ९] शाङ्धरभाष्यार्थ १३ 
उनित्यत्वादिद्निनोत्सत्नेहामुत्रार्थ- | मुक्त ओर वस्तुओंका अनित्यत्वादि देखनैसे 
भोगविगाग उपेत्याचार्य- | रेहिक ओर पारलौकिक भोगोसि विक्त 
हो जाता है। तब आचार्यके पास जाकर 
माचार्य्ारेण वेदान्तश्रवणादिनाहं उनके द्वारा वेदान्तश्रवणादि करके "मँ 
ब्रह्मास्मीति ब्रह्मात्मततत्वमवगम्य ब्रह्म हूं" इस प्रकार ब्र्यात्मतत्त्वका 
दीतौ साक्षात्कार कर वह अज्ञान ओर उसके 
निवृतताानतत्कायां वीतशोको कार्यकी निवृत्ति हौ जनके कारण शोकरहितं 
भवति। अविद्यानिवृत्तिलक्षणस्य | हो जाता है । क्योकि अन्ञाननिवृत्तिरूप 
मोक्ष जञानके अधीन है, इसलिये ज्ञान ही 
मोक्षस्य॒विद्याधीनतवाद्युन्यते च जिसका प्रयोजन है उस उपनिषद्का 
तदर्थोपनिषदारम्भः। आरम्भ करना उचित हौ है । 
तथा तद्विज्ञानादमृतत्वम्‌। तथा उस (्रह्मात्मतत्त्व) के 
आत्मज्ञानस्य ^ तपरेवं॑ विद्वानमृत | ज्ञानसे अमृतत्व प्राप्त होता है । "उसको 
माहात्म्यम्‌ इहं भवति" | जानेवाला इस लोकें अपरत (मुक्त) 


( नृसिंहपूर्व० १। ६ ) * “नान्यः पन्था 
विद्यतेऽयनाय '' ( श्चेता० ६1 १५)। 
“न॒ चेदिहावेदीन्महती विनष्टिः '' 
( के० उ० २।५)।''य एतद्विदुरपरतास्ते 
भवन्ति'' ( लृ० उ० ४।४। ९४)। 
“किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमनु 
सञ्ज्वरेत्‌! ८ बृ उ० ४।४।९२)। 
तं विदित्वा न लिप्यते 
कर्मणा पापकेन! (लु० उ० ४। 
४ २३) '“ तरति शोकमात्मवित्‌" ` 
( छा उ० ७। १। ३) *'निचाय्य 
तन्पत्यमुखात्प्रमुच्यते ।' (क 


हो जाता हे '', "“ मोक्षप्रापतिके लिये कोई 
दूसरा मार्ग नहौँ हे! ““यदि य्ह उसे 
नजानातौ ब्रड़ी भारौ हानिहै'', ^"जौ 
इसे जानते है अमर हो जात ठै 
^“ [यदि पुरूष ' यह परमात्मा मेँ ही हूं"! 
एेसा जान लै तो वह] क्या इच्छ 
करता हआ किख कापके लिये 
शरीरके पीछे सन्तम हो '", ““ उसे जान 
लेनेपर जौव पाप्रकर्मसे लिप नहीं 
होता ' \ * "आत्मज्ञानी शोकके पार हो 
जाता दै.'' “उसका अनुभव कर 
लेनेपर मत्युके मुखसे कूट जाता हे 


श 


एवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अघ्याय १ 


उ० ९) ३। ९५) ““एतद्यो 
वेद निहितं॑गुहायां सोऽविद्या- 
ग्रन्थिं विकिरतीह सोम्य'' ( मुर उ 
२॥ १।१०)। 
“भिद्यते दृदयग्रन्थि- 
श्छिदयन्ते सर्वसं्टयाः। 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि 
तस्मिन्दृष्टे परावरे ॥'' 
(मु० उ० २।२।८) 
"यथा नद्यः स्यन्दमानाः समुद्र 
ऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय तथा 


विद्वा्नामरूपाद्विमुक्तः परात्परं 
पुरुषमुपैति दिव्यम्‌॥' 
(मु० उ० ३।२।८) 


स॒ यो ह वै तत्परमं ब्रह्म 
वेद ब्रहैव भवतति" (मु उ० 
३। २। ९) स यो ह वै 
तदच्छायमश्टरीरमलोटितं शुभ्र 
मक्षरं वेदयते यस्तु सोम्य'' 
(प्रभ उ० ४। ९०)। "“स ॒सर्व- 
मवैति।"' “तं वेद्यं पुरुषं वेद यथा 
मा वो मृत्युः परिव्यथाः'' (प्रण 
उ० ६। ६)। "तत्र को मोहः 
कः शोक एकत्वमनुपश्यतः" 
(-ईशा० ७)। '"विदखयापृतमश्रुते'" 
(ईशा० १९)। "*भूतेषु भूतेषु 


““इसे जो बद्धिरूप गुहां छिपा हुआ 
जानता दै, हे सोम्य! वह अविद्यारूप 
ग्रन्थिको छिन्न-भित्र कर्‌ देता है" 
"उस परावर (ब्रह्मादि देवताओंसे भी 
उत्तम) परमात्माका साक्षात्कार कर लेनेपर 
इसके हदयकी ग्रन्थि टूट जाती है, सरे 
संशय कट जाते हैँ तथा समस्त कर्म 
क्षीण हो जाते हैँ", ' “जिस प्रकार 
निर्या बहती हर्द अपने नाम ओर 
रूपको छोडकर समुद्रँ लीन हौ जाती 
है उसी प्रकार विद्वान्‌ नाप ओर षूपसे 
मुक्त होकर परसे भी पर दिव्य पुरुषको 
प्रा हो जाता है", ““क्ह जो कि उस 
परत्रह्मको जानता है, ब्रह्म हौ हो जाता 
है", ""हे सोम्य) जो भी उस छायाीन, 
अशरीर, अलोहित, शुद्ध अक्षर ब्रह्मको 
जानता है [वह सर्वस हो जाता है] 
"^वह सव कुछ जानता है", “उस 
जाननेयोम्य पुरूषको जान, जिससे मुत्यु तुच 
व्यथित न कर! ' "उस्र अवस्थामे एकत्व 
देखनेवाले पुषको क्या मोह ओर क्या शोक 
हो सकता है।' ज्ञानसे अमरत्वको प्राप्त होता 
दै", “बुद्धिमान्‌ लोग उसे समस्त प्राणियोमे 
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विचित्य धीराः प्रत्यास्मा्लोका- | उपलब्धकर [ृत्युके पश्चात्‌] इस लोकसे 


दमृता भवन्ति।'" (के० उ० २।५) 
*"अपहत्य पाप्पानमनन्ते. स्वर्गे 
लोके ज्येये प्रतितिष्ठति" (के° 
ॐ० ४। ९)। “' तन्मया अमृता वै 
बभूवुः'" (शेता ० ५। ६)। 
^" तद्रात्मतत्त्वं प्रसमीक्ष्य देही एकः 


कृतार्थो भवते वीतशोकः!" 
(श्चेता० ॐ० २1 ९४)। य 
एतद्विदुरमृतास्ते भवन्ति'' (बु० 
उ० ४। ४। १४) "इं तं 
ज्ञात्वामृता भवन्ति" ( शेता० 
उ० ३1 ७) ^*तदेवोपयन्ति ''। 
""निचाय्येमां शान्तिमत्यन्तपेति' ' 
(क० उ० १। ९1 ९७)। "' तमेवं 
ज्ञात्वा मृत्युपाशांश्छिनत्ति'' 


(श्रेवा० उ० ४। १५)। ““ये पूर्वं 
देवा ऋषयश्च तं विदुः'* ( श्वेता 
उ० ५। ६ )। '' तेषां शान्तिः शाश्वती 
नेतेषाम्‌'' ( क० उ० २।२।१३)। 
“बुद्धियुक्तो जहातीह 

उभे सुकृतदुष्कृते" 
(गीता २।५०) 

"* कर्मजं बुद्धियुक्ता हि 


जाकर अमर हो जते है", ““[जो 
परात्मविद्याको जानता है वह] पापको 
त्यागकर विनाशरहित सुखमय स्वयंप्रकाश 
परम महान्‌ ब्रह्मम प्रतिष्ठित ठोता दै"; 
“वे ब्रह्मस्वरूप होकर निश्चय ही अमर 
हो गये" “उस आत्मतत्वका साक्षात्कार 
कर कोई देहधारी जीव कृतकृत्य ओर 
शोकरहित हो जाता है' “जो इसे 
जानते हँ, वे जमर हो जाते है'\ “उस 
ईश्वरको जानकर अमर्‌ हो जाते हैँ", 
""उसीको प्राप्त होते हँ ' , "“ इसे अनुभव 
करके जीव परमशान्ति प्राप करता दै", 
^" उसे इस प्रकार्‌ जानकर यह मृत्युके 
बन्धनोको काट देता है '!, “"पूर्वकरालमें 
जिन देवता ओर ऋषिरयोनि उसे जाना 
[ते अमर हो गवे] ^ '“[ अपनी बुद्धिमें 
स्थित उन परमात्माको जो देखते है] 
उन ही नित्य शान्ति प्राप होती है 
ओरोको नहीं ।' 

^“ सगत्वयोगविषयक बुद्धिये युक्त 
हआ पुरुष [जानः प्रसिके द्वारा] 
पुण्य ओर पाप दोनौको इसी लोकर्मे 


फलं त्यक्तवा मनीषिणः। | त्याग देता दै" ^“ ममत्वबुद्धिसे युक्त 


द, 
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जन्मबन्धविनिरमक्ताः 
पदं गच्छन्त्यनामयम्‌ ॥' ' 
(गीता २।५९) 
"“ सर्वं ज्ञानप्लवेनैव 
वृजिनं संतरिष्यसि" 
"ज्ञानाग्निः सर्वकर्माणि 
भस्मसात्कुरुते तथा 1" 
(गीता ४। ३६ ३७) 
*"एतदनबुदध्वा बुद्धिमान्स्या 
त्कृतकृत्यश्च भारत।'' 
(गीता १५। २०) 
"ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा 
विष्टते तदनन्तरम्‌" 
(गीता १८। ५५) 
“सर्वेषामपि यैतेषा ` 
मात्मन्ञानं परं स्मृतम्‌। 
तद्धयग्रचं॑ सव॑विद्यानां 
प्राप्यते ह्यमृतं यतः1 
प्राप्यैतत्कृतकृत्यो दि 
द्विजो भवति नान्यथा ॥ 
यः सर्व॑भूतेषु 
पश्यत्यात्पानपरात्पना । 
सर्वसमतामेत्य 
ब्रह्माभ्येति सनातनम्‌॥ 
सम्यग्दर्शनसग्पन्नः 
कर्मभिर्न 


एवं 


स 


निबध्यते । 


पुरुष कर्मजनित फल (इष्टािषटदैहकौ 
प्रापि) को त्यागकर ज्ञानी हो जीते-जौ 
जन्म-बन्धनसे मुक्त होकर समस्त उपद्रवसे 
रहित्त मोक्ष नामक परमपद प्राप्त करते 


| हैँ", (तू ानरूप नौकाके द्वारा दी 


समगृर्ण पापक पार हो जायगा", '^उसी 
प्रकार ज्ञानरूप अग्नि सम्पूर्णं कर्मोको 
भस्म (निर्वीज) कर देता है, "हे 
भारत! इस गुह्यतम शास्त्रको जानकर 
ही मनुष्य वुद्धिमान्‌ ओर कृतकृत्य होता 
है", ' “फिर मुञ्चे तत्वतः जानकर तत्काल 
मुञ्महीमें प्रवेश कर जाता है", “इन 
सवर साधनो आत्मज्ञान ही उत्कृष्ट 
माना गवा है तथा सम्पूर्ण विद्याम भी 
वही सबसे बढ़कर है, क्योकि उससे 
अमृतत्वकौ प्राति दोती टै । इसे प्राप्त कर्‌ 
लेनेपर ही द्विज कृतकृत्य होता है, अन्य 
` किसी प्रकार नहीं । इस प्रकार जो मन- 
ही-पन सम्पूर्ण प्राणियों आत्माको ही 
। देता है वह सर्वे साम्यबुद्धिको 
प्राप्त करके सनातन ब्रह्मको प्राप हो 
जाता दै, तथा सप्यब्दष्टिसे सम्पन्न होनेके 
। कारण वह कर्मोसि बन्धनको प्राप्त 
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दर्शनेन विहीनस्तु नहीं होता। जो पुरुष इस दृष्टिसे रहित 


संसारं प्रतिपद्यते ॥'" | रै बह संसारको प्राप्त होता दै '\, "जीव 
"कर्मणा बध्यते जन्तु- कर्मस धता है ओर जानसे मुक्त हो 
विद्यया च विमुच्यते। | जाता दै, इसलिये परदशा मुनिजन कर्म 
तस्मात्कर्म॑न कुर्वन्ति नहीं करते स्थिरलद्धि प्राचीन आचार्येन 


त्तयः पारदर्शिनः॥! 
ज्ञानं निःश्रेयसं प्राहु 

वद्धा निश्चयदर्शिनः। 
तस्मा्ज्ञानेन शुद्धेन 


ज्ञानको ही मोक्षका साधन बतलाया हे, 
अतः शुद्ध ज्ानसे जीव सपपूर्णं पापोसे 
मुक्त हो जाता दै '!, “इस प्रकार मूत्युको 
मुच्यते सर्वपातकैः ॥'" अवश्य होनैवाली जानकर विद्वान्‌ ज्ञानके 


“एवं मृत्युं जायमानं विदित्वा द्वारा नित्य तेजःस्वरूप ब्रह्मको प्रप्त 
ज्ञानेन विद्वांस्तेन अभ्येति नित्यम्‌। योता रै, इसके सिवा उसकै लिये कोई 


न विद्यते हन्या तस्य पन्था- ओर मार्ग नहीं है, उसे जान लेनैपर 
स्तं मत्वा कविरास्ते प्रसन्नः ॥'' | विवान्‌ प्रसनचित्त हौ जाता हे" 
^" क्षेत्र्ञस्येश्वरज्ञाना ` *परमात्मके जानसे जीवक आत्यन्तिक 
द्विशुन्दरिः परमा मता।'' | शुद्धि मानी गयी दै", "'योगसाधनके 
"अयं तु परमो धर्मो द्वारा आत्माका साक्षात्कार करना-- 
यद्योगेनात्मदर्शंनम्‌  ॥ | यही परमधर्म ह '" आत्मसानी शोकसे 

"' आत्मज्ञः शोकरसंतीर्णो पार होकर मृत्यु, मरण अथवा किसी 
न बिभेति कुतश्चन । अन्य कारणसे होनैवाले भय--इनमेते + 

मृत्योः सकाशान्मरणा , | किसीसे भी नहं डरता" “'प्रमात्मा न 
इथनात्यकृताद्गत्‌- ॥ उत्पन्न होता है, न मरता है, न मारा 
“न जायते न प्रियते 

नयी धातक ॥ जाता है मर न मारता दै, बह नतो 


त "धयो जकतारी घां जधा जानेवाला है ओर न नोँधेवाला 
म दै तथान मुक्त दै ओर न मोक्षप्रदही 
न मुक्तो न च मोक्षदः॥ मु 
पुरुषः परमात्मा तु है, उससे भित्र जौ कुछ है वह असत्‌ 
-यदतोऽन्यद्सच्च तत्‌।' ही दै।'' 
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एवं श्रुतिस्मृतीतिहासादिषु 


ज्ञानस्यैव मोक्षस्राधनत्वावगमादयुज्यत 


'एवोपनिषदारम्भः। 
किंचोपनिषत्समाख्ययैव ज्ञान- 
उपनिषतसमाख्मयापि स्यैव परमपुरुषार्थ 
ज्ञानस्य परम- साधनत्वपव- 
पुरुषार्थसाधनत्वम्‌ गम्यते। तथा दहि 


सदे- 


रूप 


उपनिषदित्युपनिपूर्वस्य 

विशरणगत्यवस्रादनार्थस्य 
माचक्चते। उपनिषच्छब्देन व्याचिख्यासित- 
ग्रन्धप्रतिपाद्यवस्तु तिष्या 
विद्टोच्यते। 


ऽप्युपनिषत्‌। वे मुमुक्षवो दृ्टनुश्रविक- 


तादर्थ्य दग्रन्थो- 


विषयवितृष्णाः सन्त उपनिष- 
च्छब्दितविदयां तज्नष्ठतया 
निश्चयेन शीलयन्ति तेषा- 


मविद्यादेः संसारबीजस्य विटरणा- 
द्विनाशात्यरब्रह्मगमयितृत्वाद्र्भ- 


जन्मजराप्ररणाद्युपद्रवावसादयितृत्वा- 


इस प्रकार श्रुति, स्मृति ओर 
इतिहासादिमे ज्ञान ही मोक्षका साधन 
जाना जाता ठै, अतः इस [जान- 
साधक] उपनिषद्को आरम्भ करना 
उचित ही है। 


इसके सिवा उपनिषद्‌ नामसे भी 


| ज्ञानक्रा ही परमपुरुषार्थमे साधन होना 


जाना जाता है। जाननेका प्रकार्‌ यह 
है "उपनिषद्‌" यह उप ओर नि 
उपसर्गपर्वक विशरण्‌, विनाश, गति 
ओर अवसादन (अन्त) अर्थवाले सद्‌ 
धातुका रूप बतलाया जाता है । उपनिषद्‌ 
शब्दस, हम जिस ग्रन्थक व्याख्या 
करना चाहते हैँ उसके द्वारा प्रतिपाद्य 


। वस्तुकौ विषय करनेवाले ज्ञानका 


कथन होता दै। उस्र ज्ञानकी प्रापि 
ही इसका प्रयोजन है, इसलिये यह 
ग्रन्थ भी उपनिषद्‌ कहा जाता है। जौ 
मोक्षकामौ पुरूपं दृष्ट ओर श्रुत 
विषयसे विरक्त हो उपनिषद्‌ शब्दस 
की जानेवाली निद्याका निश्चवपूर्वक 
तत्परतासे अनुशीलन करतै दै 
उनको संसारकी बीजभूता अविद्यादिका 
विशरण- विनाश हौ जानैके कारण, 
उन परब्रह्मके पासन ले जनेवाली 
होनैसे ओर उनके जन्म-मरणादि 
उपद्रवौका अवसादन (अन्त) 


अध्याय १] शाङ्करभाष्यार्थं १९ 
दुपनिषत्समाख्ययाप्यन्यकृ तात्परे करनेवाली होनैके कारण यह उपनिषद्‌ 
ठै; इस प्रकार नामसे भी अन्य सव 
श्रेय इति ब्रह्मविद्योपनिष- | साधनोकी अयेक्षा प्रम ्रेयस्कर 
| होनेके कारण ब्रह्मविद्या "उपनिषद्‌" कही 

दुच्यते जाती ै। 
ननु भवेदेवमुपनिषदारम्भो र्व०--यदि विज्ञान हौ मोक्षका 
कर्मणामपि यदि विज्ञानस्यैव साधन होता तो इस प्रकार (इस उदेश्यसे) 
मोतसाधनलः नाधनो उपनिषद्का आरम्भ ती जा सकता 
था, किन्तु एेसी बात है नीं; क्योकि 

मित्याक्चेपः 


चैतदस्ति। 
कर्मणामपि मोक्षसाधनत्वावगमात्‌-- 


1 


"अपाम सोमममृता 
"अक्षय्यं ह॒वै चातुर्मास्ययाजिनः 
सुकृतं भवति'' इत्यादिना। 

न त्वेतदस्ति, श्रुतिस्पृतिविरोधा- 


ज्यायचिरोधाच्च । 
उक्ताक्षेपनिरसः 


श्रुतिविरोधस्तावत्‌-- 


^“ तद्यथेह कर्मजितो लोकः 
क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यजितो 
लोकः क्षीयते" (छा० उ० ८॥ 
१। ६)। ““ तमेवं विद्वानमृत इह 
भवति'' (नृसिंहपूर्व० १। १६) 
"नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय '" 
( श्ेता० उ० ६। ९५ )। "न कर्मणा 


अभूम।'' , 


"हमने सोमपान किया है, अतः हम 
अमर्‌ हौ गये है", '*चातुर्मास्ययाग 
करनेवालेका पुण्य अक्षय होता है '' 
इत्यादि वाक्योसे कर्मोका भी मोक्षसाधनत्व 
स्वीकार किया गया है। 
सिद्धान्ती-एेसी बात नही है, 
क्योकि इससे श्रुति-स्मृतियोंका 
विरौध ठै ओर यह युक्िसे भी 
विरुद्ध है। श्रु्तिका विरोध तो इस 
प्रकार दै -*'जिस प्रकार यह कर्मद्रारा 
उपाजित लोक क्षीण हौ जाता है 
उसी प्रकार्‌ वह पुण्यद्रारा प्राप लोक 
भी क्षीण हो जाता है'!, “उसीको 
जाननेवाला पुरुष इस लोकमें अमर 
हो जाता है'", "“मोक्षप्रापिके लिये 
कोई दूसरा मार्ग नहीं है", '' कर्म, 


२० शवेताश्वतरोषनिषद्‌ [ अध्याय १ 
न॒ प्रजया धनेन त्यागेनैके | प्रजा अथवा धनसे नही, किन्हीं- 

५ (कत्र किन्हीने त्यागसे दी अमरत्व प्राप्त किया 
अमृतत्वमानशुः" (कैव० ३१1 | है", "'जिनपर जनको पेक्षा निकृष्ट 
"प्लवा दयेत अदृढा यज्ञ- श्ेणीका कर्मं अवलम्बित का गया है 


रूपा अष्टादशोक्तमवरं येषु कमं । 
एतच्छेयो येऽभिनन्दन्ति मूढा 
जरामृत्युं ते पुनरेवापियन्ति" 
(मुर उ० ९।२।७)। ““नास्त्यकृतः 
कृतेन ' ' ( मु उ० १।२। १२)। 
““कर्मणा बध्यते जन्तु- 
विद्यया च विपुच्छते। 
तस्मात्कमं न कुर्वन्ति 
यतयः पारदर्शिनः ॥'" 
“" अन्ञानमलपूर्णत्वात्‌ 
पुराणो मलिनः स्मृतः। 
तत्कषयाद्वै भवेनमुक्ति- 
नन्यथा कर्मकोटिभिः ॥'" 
“प्रजया कर्मणा मुक्ति- 
धनेन च सतां न हि) 
त्यागेनैकेन मुक्तिः स्या- 
तदभावे भ्रमन्त्यहो ॥'' 
"कर्मोदये कर्मफलानुरागा 
स्तथानुयन्ति न तरन्ति मृत्युम्‌" 


वे [सोलह ऋत्विक्‌, यजमान ओर 
यजमानपत्री-- ] ये यत्तके अारह रूप 
अस्थिर एवं नाशवान्‌ ह; जो मूढ "यही 
त्रेय है' एेसा मानकर प्रसत टोते रँ 
वरै फिर भी जसा-परणको प्राप्त होते 
है", "हस संसारम कोई नित्य पदार्थ 
नहीं दै, अतः [अनित्य फलके साधक] 
कर्मसे दहे क्या प्रयोजन रै?'" 

[अन स्पृत्तिका विरोध दिखलाते 
है-] "जीव कर्मसे वंधता है जर 
ज्ञानसे मुक्त हौ जाता टै; इसीसे 
पारदर्शी मुनिजन कर्म नहीं करते", 
"" अज्ञानरूपौ मलसे पूर्णं होनेके 
कारण यह पुरातन जीव मलिन माना 
जाता है, उस मलका क्षय होनेसे ही 
इसकी मुक्ति होती है, अन्यथा करोड 
क्म॑सि भी इका क्ुटकारा नहीं हौ 
सकता! , “" सत्पुरुषोकी मुक्ति प्रजा, 
कर्म॑ अथवा धनसैे नहीं होती, 
एकमात्र त्यागसे हौ होती है; त्याग न 
होनेपर तो वै भटकतरै ही रहते है", 
"*कर्मका उदय होनैषरए उसके फलमें 
अनुराग होता दै, अतः उसीका अनुगमन 
। करते दै, मृत्युको पार नहीं कर्‌ पाते '”, 


अध्याय ९] शाद्भरभाष्यार्थं २१ 
“ज्ञानेन विद्रास्तेज अभ्येति नित्यं | "ज्ञानक द्वारा विद्वान्‌ नित्य प्रकाशको 
न विद्यते ह्यन्यथा तस्य पन्थाः 1'' | प्राप होता है, इसके सिवा उसका कोई 


“एवं तयीध्मंमनुप्रषन्ना 
गतागतं कामकामा लभन्ते।'" 
(गीता ९। २१) 
" श्रमार्थमाश्रपाश्चापि 
वर्णानां परमार्थतः ॥॥'' 
""आश्रमैनं च वेदैश्च 
यत्तैः सांख्यैत्रतैस्तथा । 
उगैस्तपोभिर्विविधे- 
दनिर्नानाविधैरपि । 
न लभन्ते तमात्मानं 
लभन्ते ज्ञानिनः स्वयम्‌॥'' 
^" ज्रयीधरममरधर्मार्थ 
क्रिंपाकफलसंनिभम्‌ । 
नास्ति तात सुखं किच्ि- 
दत्र दुःखशताकुले॥ 
तस्मान्मोक्षाय 
कथं सेव्या मया त्रयी) 


यतता 


" अन्ञानपाशवद्धत्वा- 
दमुक्तः पुरुषः स्मृतः ॥ 


ओर मार्ग नहीं है '!, '" इस प्रकार केवल 
त्रयौधर्मं (वैदिक कर्म) में लगे रहनैवाले 
सकाम पुरुष आवागमनको प्राप्त होते 
है", "“वस्तुतः तो ब्राह्मणादि वर्णोकि' 
ब्रह्मचर्यादि आश्रम भी केवल श्रपके ही 
लिये हैँ", '" आश्रमोसे, वेदसे, यजसे, 
-सांख्यसे, व्रतोंसे, नाना प्रकारकी भीषण 
तपस्याओंसे ओर अनेकों प्रकारके दानो 
लोग उस्र आत्माको प्राप्त नहीं कर 
सकते; किन्तु ज्ञानी उसे स्वतः प्राप्त कर 
लेते है", '" त्रयीधर्मं अधर्मका ही हेतु 
होता है, यह किंपाक* (सेमर) फलके 
समान है । हे तात! रौकड़ दुःखोसे पूर्णं 
इस कर्मकाण्डमें कुछ भी सुख नहीं है, 
अतः मोक्षके लिये प्रयत्न करनेवाला मेँ 
त्रयीधर्मका किस प्रकार सेवन कर्‌ 


११ ५५ 


सकता हँ," अज्ञानरूपी बन्धनसे वधा 


होनेके कारण जीव अमुक्त माना गया हैः 


* यह फल देखनेमे बहुत मन्द होता दहै, प्ररनतु इसे कोई सार नहीं होता। 


२२ एवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


ज्ञानात्तस्य निवृत्तिः स्यात्‌ 
प्रकाशात्तमसो यथा। 
तस्माज््ञानेन मुक्तिः स्या- 
दज्ञानस्य परिक्षयात्‌॥'' 
“व्रतानि दानानि तपांसि यज्ञाः 
सत्यं च तीर्थाश्रमकर्मयोगाः। 
स्वर्गार्थमेवाशुभमधुवं च 
ज्ञानं धुवं शान्तिकरं महार्थम्‌॥'' 
""यजनैरदे वत्वमाप्रोति 
तपोभिर्ब्रह्यणः पदम्‌। 
दानेन विविधान्भोगा- 
उन्ञानान्मोक्षमवाप्रूयात्‌ ॥' ' 
"*धर्मरल्वा तव्रजेदूर्ध्वं 
पापरज्वा त्रजेदधः। 
ह्यं ज्ञानासिना छित्वा 
विदेहः शान्तिमृच्छति 1 
"त्यज धर्ममधर्मं च 
उभे सत्यानृते त्यज। 
उभे सत्यानृते त्यक्त्वा 
येन त्यजसि तत्त्यज ॥'" 
एवं श्रुतिस्मृतिविरोधान्न कर्म- 


साधनममृतत्वं न्यायविरोधाच्च। 


उस जन्धनकौ निवृत्ति ज्ञानसे हो 


| सकती है, जिस प्रकार कि प्रकाशसे 


अन्धकारकौ । अतः अञ्ञानका पूर्णतया 
क्षय होनेपर्‌ सानसे हौ मुक्ति होती हे", 
““व्रत, दान, तप, यत्त, सत्य, तीर्थ, 
आश्रम ओर कर्मयोग--ये सव स्वर्गके 
ही हेतु है, अतः अशुभ (अकल्याणकर्‌) 
ओर अनित्य है। किन्तु ज्ञान नित्य, 
शान्तिकारक ओर परमार्थस्वरूप है '\, 


`| ^“ मनुष्य यज्ञोके वारा देवत्व प्राप्न करता 
| है, तपस्यासे ब्रह्मलोक पात्रा है, दानसे 


तरह-तरहके भोग प्रा करता है ओर 
ज्ञानसे मोक्षपद पाता रै! "“धर्पकी 
रस्सीसे पुरूष ऊप्रकी ओर जाता दै ओर 
पापरल्ुमै अधोगतिको प्रात होता है, 
परन्तु जो इन दोनको ज्ञानरूप खड्गसे 
काट देता है वह देहाभिमानसै रहित 


| होकर शान्ति प्राप्त करता है" "“ धर्म 


अधर्म दोनोका त्याग करो तथा सत्‌- 
असत्‌ दोनौँहीसे मुख मोड़ लो, इस 
प्रकार सत्‌_असत्‌ दोनोकी आस्था छोडकर 
जिस (त्यागभिमान) के हारा उनका 
त्याग करते हो उसे भी त्याग दो।'' 
इस प्रकार श्रुति ओर स्मृतियोसे 


विरोध होतेके कारण तथा युक्तिसे भी 


| विरुद्ध होने अमृतत्व कर्मसाध्य न्ह है। 


अध्याय १] 


शाङ्करभाष्यार्थं 


२३ 


कर्पसाथनत्वे मोश्चस्य चतुर्विध- 
क्रियान्तर्भावादनित्यत्वं स्यात्‌। 
खत्कृतकं तदनित्यमिति कर्म 
साध्यस्य नित्यत्वादर्शंनात्‌। 
नित्यश्च मोक्षः सर्ववादिभिरभ्युप- 
गम्यते। तथा च श्रुतिश्चातु्मास्य- 
प्रकरणे- प्रजामनु प्रजायसे 
तदु ते मर्त्यामृतमिति। किं च, 
सुकृतमिति सुकृतस्याश्षयत्वमुच्यते। 
सुकृतशब्दश्च कर्मणि। 

नन्वेवं तर्हिं कर्मणां देवादि 
प्रािहेतुत्वेन बन्धहेतुत्वमेव । 

सत्यम्‌, स्वतो बन्धदेतुत्व- 


मेव। तथा च श्रुतिः-- "कर्मणा 


यदि उसे कर्मसाध्य माना जायगा तो 
मोक्ष भी चार प्रकार्कौ क्रियाओंके 
अन्तर्गत होनैसे अनित्य हो जायगा; 
क्योकि "जो क्रियासराध्य हौता दै वह 
अनित्य होता है" इस नियमके अनुसार 
क्रियासराध्य वस्तुकौ नित्यता नहीं देखी 
जाती। विन्तु मोक्षको तो सभी 
सिदधान्तवालोने नित्य माना है। 
चातुरमास्ययोगके प्रकरणमे पेसी श्रुति 
भी दहै कि "हे मर्त्य! तू पुनः मुत्ररूपसे 


| उत्पन्न होता है, यही तेरा अमरत्व 


दै] तथा "“सुकृतम्‌'' (अक्षय्यं ह वै 
चातुर्मास्ययाजिनः सुकृतं भवति) इस्र 
श्रुतिमे सुकृतका अक्षयत्व बतलाया गया 
दै ओर 'सुकृत' शब्द कर्मकर अर्थे 
प्रयुक्त होता दै। 

स्भा--तन इस प्रकार ते देवत्वादिकी 
प्र्िके हेतु होनेसै कर्म बन्धनके ही 
कारण सिद्ध हेते दै? 

समाधान सचमुच स्वयं तो 
वे नन्धनके ही कारण रहै। पसा 
ही श्रुति भी कहती है" कर्मसे 


१ उत्पाद्य, विकार्य, संस्कार्यं ओर प्रप्य-ये चार प्रकारके क्रियाफल रँ । जव कोह 
अविद्यमान वस्तु क्रियाद्वारा उत्पन्न की जातीं है तो उसे उत्पाद्य कहते हैँ जैसे घर पट आदि। 
एक वस्तुको दूसरे रूपमे परिणत करनेपर जो फल प्रात होता दै उसे विकार्य कहते है; जैसे 
ह्यश्कौ गलाकर उसका कङ्कण बना दिया जाय । दोषकतौ हटाना जर्‌ गुणको प्रकट कर देना 
संस्कार्य है; जैसे किसी दर्पणको धिसकर उसका सैल हटा दिया जाय ओर्‌ उसे चमक चेदा 
कर दौ जाय। किसी अप्राप्य वस्तुको क्रिया प्राप्य करना वह प्राप क्रियाफल है; जैसे 


गमनक्रियाके द्वारा किसौ प्रामविरोषमे पर्हचना। 


रे 


श्वेता्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


पितृलोकः!" ( बु० उ १।५। ९८६)। 
“"सर्व॑ एते पुण्यलोका 
भवन्ति" ( छा० उ० २। २३। १)। 
“इष्टापूर्तं मन्यमाना वरिष्ठं नान्यच्छ्रेयो 
वेदयन्ते प्रमूढाः। नाकस्य पृषे ते 


सुकृतेऽनुभूतवेमं लोकं हीनतरं ॑वा | 


विशन्ति'" (मु० उ० १।२। १०) । 
“"एवं कर्म॑सु निःस्रेहा 
ये केचित्पारदर्शिनः।'" 
““विद्यामयोऽयं पुरुषो 
न तु कर्ममयः स्मृतः॥'" 
"एवं त्रयीधर्ममनुप्रपन्ना 
गतागतं कामकापा लभन्ते" 
(गीता ९। २९१) 
इति। 
यदा युनः 'फलनिरपेश्च- 
मीश्वरार्थं कर्मानुतिष्ठन्ति तदा मोक्ष- 
साधनज्ञानसाधनान्तःकरणशद्ि 
साधनपारग्पर्येण मोक्षसाधनं 
भवति। तथाह भगवान्‌-- 
““व्रहाण्याधाय कर्माणि 
सङ्घं त्यक्त्वा करोति यः। 


पितृलोक परापत होता है", “यै सब 


| पुण्यलोको हौ भागी होते है '\ “इष्ट 


ओर्‌ पूर्तकर्मोको ही सर्वश्रेष्ठ समञ्ञनेवाल 
मू पुरुष किसी अन्य प्रेवःसाधनको 
नहीं जानत्नै; वे लोग स्वर्गलोकके उच्च 
स्थानम अपने पुण्यकर्मके उपभोगके 
लिये प्रा दिव्य देहयें पुण्यफल भोगकर 
इस मनुष्यलोके या इससे भी निकृष्ट 


। तोक (पशुपक्षी आदि यौति अथवा 


नरक) मेँ प्रवेश करते है", “इस 


| प्रकार जो कोई कमम अनासक्तं होते है 


वे ही पारदर्शी होते है '', '' य पुरुष 
ज्ञानस्वरूप दै, यह कर्मप्रथान नहीं माना 
-जाता"!, *“इस प्रकार त्रयीधर्मं (केवल 
वैदिक कर्म) मं तत्पर रहनेवाले सकाम 
पुरषं आवागमनको प्राप्न होते रहते है ' 
इत्यादि। 

किन्तु जब कोई पुरुष फलकी 
इच्छा न रखकर केवल भगवानकै लिये 
ही कर्मोका अनुष्ठान करते है तो वे 
मोक्षके साधन ज्ञानकी साधनभूता अत्तः- 
करण. शुद्धिके साधन होकर परम्परासे 
मोक्षके साधन होते दै । टेसा ही भावान्‌ने 
कहा है-'"जौ पुरुष [कर्मफलकी ] 
आसक्ति छोडकर भगवान्‌के समर्पण- 


अध्याय १] 


शाद्भरभाष्यार्थ 


२५ 


लिप्यते न स पापेन 
पदयपत्रमिवाम्भसा ॥ 
कायेन मनसा बुद्धया 
केवलैरिन्दियैरपि 1 
योगिनः कर्मं॒कुर्वन्ति 
सद्धं त्यक्त्वात्मशुद्धये ॥'" 
(गीता ५। १०.१९१) 
""यत्करोषि यदश्चासि 
यज्जुहोषि ददासि चत्‌। 
यत्तपस्यसि कौन्तेय 
तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ॥ 
शुभाशुभफलैरेवं 
मोक्ष्यसे कर्मबन्धनैः। 
संन्यासयोगयुक्तात्मा 
विमुक्तो मामुपैष्यसि ॥'" 
(गीता ९। २७-२८) 
इति 
तथा च मोक्षे क्रमं शुद्धयभावे 
मोक्षाभावं कर्मभिश्च तच्छुद्धं दर्शयति 
श्रीविष्णुधर्मे -- 
^" अनूचानस्ततो यज्वा 
कर्मेन्यासी ततः परम्‌। 
ज्ञानित्वपभ्येति 
योगी मुक्तिं क्रमा्छभेत्‌॥'' 


ततो 


पूर्वक कर्म करता हे वह॒ जलसे 
कमलके पततेके समान [उस कर्मके 
शुभाशुभ फलरूप] पापसे लिप नहीं 
होता", ““यौगीलोग फलविषयक 
आसक्ति छोडकर केवल श्रीर्‌, मन, 
बुद्धि ओर इन्दिरयोसे अन्तःकरणकौ 
शुद्धिके लिये कर्म किया करते ५2 
“है कुन्तीनन्दन! तुम जो कुक भी 
कर्म करते हो, जो कुछ खाते हो, 
जो कुछ [श्रौत या स्पर्तेयज्षरूप] 
| हवन करते हो, जो कुछ तप करते 
हो ओर जो कछ दान देतै हो वह 
सब मुङ्ञे अर्पण कर दो। पसा करनेसे 
तुम शुभाशुभ फलरूप कर्मके बन्धनसे 
छूट जाभोगे ओर संन्यासयोगसे युक्त हो 
जीते-जी हौ कर्मबन्धवसै मुक्त होकर 
देहपात होनेके बाद मुञ्े ही प्रात 
होगे ' ' इत्यादि। 

इसी प्रकार विष्णुधर्मोत्तरपुराणमें 
भी मोक्षम क्रम, चि्तशुद्धिके अभावमें 
मोक्ष न होना ओर ककि द्वारा चित्तकौ 
शुद्धि होना--ये सन दिखाये गवे 
है--““योगी पहले वेदाध्यायी, फिर 
यज्ञकर्ता, तत्पधात्‌ कर्मसंन्यासी ओर 
फिर ज्ञानित्व प्रा करता है इस प्रकार्‌ 
| कह क्रमशः मुक्तिलाभ करता रै 


रद 


श्वेताश्वतरो पनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


""अनेकलजन्मसंपार- 
चिते पापस्रमुच्चये। 
नाक्षीणे जायते पुंसां 
गोविन्दाभिषुखी मततिः ॥'" 
^“ जन्मान्तर सहस्ेषु 
तपोक्लानसमाधिभिः। 
नराणां क्षीणपापानां 
कृष्णे भक्तिः प्रजायते ॥ 
` 'पापकर्माशयो ह्यत्र 
महामुक्तिविरोधकृत्‌। 
तस्यैव शामन यल 
कार्यः संसारभीरूणा ॥"" 
'"सुबर्णादिमहादान- 
पुण्यतीर्थावगाहनैः । 
शरीरैश्च महाक्लेरः 
शास््ोक्तैस्तच्छमो भवेत्‌॥'" 
"दे वताश्रुतिसच्छास्त्र 
श्रवणैः पुण्यदर्शनैः। 
गुरूशुश्रूषणेश्चैव 
पापबन्धः प्रशाम्यति॥'' 
या्वल्क्योऽपि शुद्ध्यपेकषां 
तत्साधनं च दर्शयति-- 
""कर्तव्याणयशुद्धस्तु 
भिक्षुकेण विशेषतः। 
ज्ञानोत्पत्तिनिमित्तत्वा- 
त्स्वतनत्रीकरणाय च॥ 
(याज्ञ यतिधर्म° ६२) 
मलिनो हि यथादशों 
रूपालोकस्य न क्षमः। 


`" जनत्क अनैकौ जन्मके सांसारिक 
संसर्गसे सञ्चित हआ पापपुञ्च क्षीण 
र्हीं होता तवतक लोगोको बुद्धि 
भगवानूकौ ओर प्रवृत्त नहं होती 1" 
*^हजाौ जन्मोके पीछे तपस्या, ज्ञान 
ओर समाधिके द्वारा जिनके पाप 
क्षीण हौ गये है उन्हीं लोर्गोकी 
भगवान्‌ कृष्णमें भक्ति होती है।'' 
““इस लोकमें पापकर्मोका संस्कार दौ 
आत्यन्तिको मुक्तिका विरोधी रहै; 
अतः संसारसे डरनेवाले पुरुषको उसीके 
नाशका प्रयत करना वचाहिये।'' 


| ““सुवर्णदानादि बडे-बदे दासे, 


मत्ित्रि तीरथमिं स्नान करनैसे ओर 
-शास्त्रानुकूल शारीरिक महान्‌ कष्टोके 
सहनसे उसका नाश हो सकता दै।'' 
“'देवाराधन, श्रुति ओर सच्छास््रकि श्रवण, 
पवित्र तीर्थस्थानोके दर्शन ओर गुरुकी 
सेवा करनेसे भौ पापका बन्धन निवृत्त 
हो जाता दै।'' 

याज्ञवल्क्यजी भी ज्ञाने चित्त- 
शुद्धिकौ अपेक्षा जर उसके साधन 
प्रदर्शित करते हें“ ज्ञानोत्पत्तिकी 
देतु होनेसे भिक्षुको स्वतन्त्रता 
(मुक्ति) प्राप्त करनेके लिये विशेषरूपसे 
चित्तकौ शुद्धि हौ करनी चाहिवे। 
जिस प्रकार मलिन दर्पणमें अपना 
रूप नहीं देखा जा सकता टसी 


अध्याय ९] 


शाङ्करभाष्याथं २७ 


तथाचिपक्तकरण 
आत्मज्ञानस्य न क्षमः॥'' 
(याज्ञ यतिधर्प० १४१) 
"" आचार्योपासनं वेद- 
शास्त्रार्थस्य विवेकिता । 
सत्कर्मणामनुष्टानं 
सङ्घः सद्धिर्गिरः शुभाः॥ 
स्व्यालोकालम्भविगमः 
सर्वभूतात्मदर्शनम्‌ । 
त्यागः परिग्रहाणां च 
जीर्णकाषायधारणम्‌ ॥ 
विषयेन्धियसंरोध- 
स्तनद्रालस्यविवर्जनम्‌ । 
शरीरपरिसंख्यानं 
प्रवत्तिष्वघदर्शनम्‌ ॥ 
नीरजस्तमसा सत्त्व 
श्धिर्मिःस्पृहता शमः। 
एतैरुपायैः संशुद्ध- 
सत्त्वयोग्यमृती भवेत्‌॥'” 
(याज्ञ यतिधर्म° ९५६--९५९) 
"यत्तो वेदाः पुराणानि 
विद्योपनिषदस्तथा । 
श्लोकाः सूत्राणि भाष्याणि 
-यच्चान्यद्वाड्मयं क्रचित्‌॥ 


प्रकार जिसका अन्तःकरण परिपक्त 
(वासनारहित) नहीं है बह आत्मज्ञान 
प्राप्त करनेकौ योग्यता नहीं रखता।'' 
[अनब चित्तशुद्धिके साधन बतलाते 


| है] ““गुरुसेवा, वेद ओर शस्त्रके 


तात्पर्यका विवेचन, 
आचरण, सत्पुरुषोका संग, अच्छी 
वाणी नौलना, स्त्रीमात्रकै दर्शन ओर 
स्पर्शका समसत प्राणियों 


आत्मदृष्टि करना, परिग्रहका त्याग, 


शुभकर्मोका 


त्याग, 


पुराने काषाय वस्त्र धारण करना, 
विषर्योकौ ओरसे इद्धियोको रोकना, 
तद्रा ओर 
देहतत््वका विचार, प्रवृत्तिं दोषदर्शन, 
रजोगुण ओर तमोगुणके त्यागद्वारा 
सत््वगुणको बढाना, किसी प्रकारकी 
इच्छा न करना ओर मनोनिग्रह-- 
इन उपायोके द्वार जिसका अन्तः- 
करण पवित्र हो गया है वह योगी 


आलस्यको त्यागना, 


अमृतत्व (परोक्ष) को प्रास्त हो जाता 
दै, ^“वेद्‌, पुराण, जानमय उपनिषद्‌, 
श्लोक, सूत्र, भाष्य तथा ओर भी 
जँ कहीं जो कुक शस्त्र है वे सब 


[ अध्याय १९ 


२८ शुवेताश्वतरोपनिषद्‌ 
वेदानुवचनं यज्ञो एवं वेदपाठ, यज्ञानुष्टान, व्रहाचर्य, तप, 
ब्रह्मचर्य तपो दमः। | इद्धियदमन्‌ श्रद्ध, उपवास ओर स्वतनता 
श्रद्धोपवासः स्वातन््य- 
मात्मनो जानरेतवः॥'" दूसरे किसीको आशा न रखना) ये 
(याज्ञ यति० १८९-१९०) | सब आत्मज्ञानके साधन रहै! 
तथा चाथर्वणे | इसी प्रकार अथर्ववेदीय उपनिषदे 


विशु्धयपेश्चमात्यज्ञानं दर्शयति-- 
"जन्मान्तरसहस््रषु 

यदा क्षीणास्तु किल्विषाः ॥ 
= योगेन 

संसारोच्छेदनं  महत्‌।'' 
(योगशिख० १। ७८-७९) 
'" यस्मिन्विशुद्धे विरजे च 

चित्ते य आत्मवत्य्यन्ति यतयः 

क्षीणदोषाः।'' “" तमेतं वेदानुवचनेन 

ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन 


तदा 


भी ' आत्मज्ञान" चित्तशुद्धिकी अपेक्षा 
रखनेवाला है यह दिखलाते है-- 
“जिस समय सहस्रौ जन्मौके अनन्तर 


| परापक्षीण हो जाते है उसी समय पुरुष 


योगके द्वारा संसारका उच्छेद करनेवाला 
[ज्ञानरूप] महान्‌ साधन देख पाते 
है ।'' "जिस चित्तके शुद्ध ओर निर्मल 
हौ जानेपर जिनके दोष क्षीण हौ गये है 
वे यतिजन सम्पूरणं भूतोको आत्मस्वरूप 
ही देखते है ।'' बृहदारण्यके भी “उस 
इस आत्माको ब्राह्मणगण वेदपाठ, 
यत्त, दान, तप॒ ओर उपवासक द्वारां 


तपसनानाशकेन'' (वृ० ठ० ४। | जाकी इच्छा को है'' इस वावयदरर 
४।२२) इति बृहदारण्यके श्रुति यन्ञादिको जिक्ञासाका हेतु 
विविदिषाहेतुत्वं यज्ञादीनां दर्शयति। | प्रदतं करती दै । 
१-भाष्यका लक्षण इस प्रकार बताया गया रै- 
सत्रस्थं पदमादाय प्रदैः सूतानुसारिभिः। 


स्वपदानि च वर्ण्यन्त भाष्यं भाष्यविदो विदुः ॥ 
जिसमे कि सूत्रके पोको लेकर तदुकरुल अन्य पट (अर्थात्‌ उनके पर्यायवाचक शब्द) 
ओर कुछ स्वाभिमत ण्द रहते दै उसे भाष्यका लक्षण जाननेवाले ' भाष्य" मानते है । 
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ननु “विद्यां चाविद्यां च ूर्व-किन्तु "जो तिद्या (जान) 
कर्मणा- यस्तद्वेदोभय “ सह" | ओर अविद्या (कर्म) इन दोनोको साथ 


मप्यमृतत्वरेुत्वम्‌ (ईषछा० उ० ९१ )। 
“तपो विद्या च विप्रस्य नैःश्रेयस ` 
करं परम्‌।'' इत्यादिना 
कर्मणामप्यमृतत्वप्रापिहैतुत्वमव- , 
गम्यते। 

सत्यम्‌, अवगम्यत एव 
तच्च तदपेक्षित- तदपेशचितशच्द्ररेण न 
शुद्धद्रेण च साक्षात्‌। तथा 
न साक्षात्‌ हि-"“चिद्यां चाविद्यां 
च'" (-ईशा० उ० ९९१)! "तपो 
विद्या च विप्रस्य नैःश्रेयसकरं 
परम्‌।'' इत्यादिना ज्ञानकर्मणो- 
िःश्रेयसदेतुत्वमभिधाय कथमनयो- 
स्तद्धेतुत्वमित्याकाङ्श्षायां “तपसा 
कल्मषं हन्ति विद्ययामृतमश्रुते ।'* 
* अविद्यया मृत्यं तीर्त्वा विद्ययामृत- 
मश्रुते'" (ईशा० उ० १९) 
इति वाक्यशेषेण कर्मणः कल्पष- 
्षयदहेतुत्वं॑ विद्याया अमृतग्रासि- 
हेतुत्वं प्रदर्शितम्‌ । यत्र 
तु शुद्धयाद्यवान्तरकारयानुपदेा- 
स्तत्रापि शाखान्तसोपसंहारन्याये- 


साथ जानता दै", "तप ओर ज्ञान ये 
ब्राह्मणके निःश्रेयसके उत्कृष्ट साधन 
है" इत्यादि वावयोसे तो कर्मोका भी 
अमृतत्वकौ प्रि हेतु होना जान 
पडता है? 

चिद्धान्ती- दीक दै, जान तौ पडता 
ही दै; परन्तु जञानके लिये अपेक्षित 
चित्तशुद्धिके द्वारा ही कर्मका 
अमृतत्वमे हेतुत्व दै, साश्चात्‌ नहीं । 
इसीसे ““ विद्यां चाकदयां च'' तथा 
"तपो विद्या च विप्रस्य चैःश्रेयसकरं 
परम्‌!" इत्यादि वाक्योसे सान ओर 
कर्मका निःश्रयसम हेतुत्व बतलाकर 
एेसौ जिज्षासा होनेपर कि ये किस 
प्रकार उसके हेतु रहै--“* तपसा कल्मषं 
हन्ति विद्ययामृतमश्ुते'' * ओर "* अविद्यया 
मृत्युं तीर्त्वा विद्ययामृतमश्ुते'"¶ इन 
वाक्यशेषयै कर्मका पापक्षयमें कारणत्व 
ओर जञानका अमृतत्वप्रातमे हेतुत्व परद्शित 
किया है। ओर भी जहौ कहीं शुद्धि 
आदि अन्य कर्मोका उपदेश दिखायी न 
दे वहाँ भी शाखान्तरोपसंहारन्यायसे 


+ तपसे प्राप नष्ट करता है ओर सानसे अमृतत्व प्रा करता हे । 
{ कर्मे [संसाररूप] सूत्युको मार करके जञाचसे अमूृतत्न प्रास्त करता दै । 
‡ जहाँ एक री जातिके कर्मं या उपासनाका वेदक विभिन्न शाखरा्नोमें वर्णन हो, किन्तु 


३० 


श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


नोपसंहारः कर्तव्यः। 


“कुर्वन्नेवेह कर्माणि 
( जिजीविषेच्छत समाः" 
मक्षिपतिः  (शा० ० २) इति 
यावज्नीवकर्मानुष्ठाननियमे सत्ति कथं 
विद्याया पोक्षसाधनत्वम्‌? 

उच्यते--कर्मण्यधिकृ तस्यायं 
आक्षेपं 


परिहरति नियमो नानधिकृत- 


स्यानियोज्यस्य ब्रहावादिनः। तथा 


ननु 
विद्याया 


च विदुषः कर्मानधिकारं दर्शयति 
श्रुतिः-' “नैतद्धदवानृषिणा 
न रुध्यते विधिना शब्दचारः।'" 
"“एतद्ध स्म वै तत्पूर्वे विद्वांसो- 
ऽगिहोत्रं न जुहवाञ्चक्रिरे '' ““एतं 
वै तमात्मानं विदित्वा ब्राह्मणाः 
प्रैषणायाश्च विकतैषणावाश्च लोकैषणायाश्च 


व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं 


विधेयो | 


उसका उपसंहार (संग्रह) कर लेना 
चादिये। 

ूर्व०--किन्तु "कर्म करते हुए 
ही सौ वर्षतक जीवित रहनैकौ इच्छा 
करे '' एेसा जीवनपर्यन्त कर्मानुष्ठानका 
नियम रहते हए ज्ञान मोक्षका साधन 
कैसे माना जा सकताहैः? 

सिद्धान्ती बततलाते है, यह नियम 
कर्माधिकारीके ही लिये दै, जो क्के 
अधिकार ओर शाच्त्राज्ञासै बाहर है 
उस ब्रह्वेत्ताके लिये नहीं है। इसी 
प्रकार श्रुति भी ब्र्मवेत्ताको कर्मके 
अधिकारसे बाहर दिखाती है। "“यह 
ब्रह्मवेत्ता ऋषिरयोकी आ्ञके अधीन 
नही है ओर न यह शास्त्रका अनुयायी 
होकर उसकी आज्ञासे रुक ही सकता 
है, '"इसीलिपे पूर्ववत विद्वान्‌ अग्निहोत्र 
नहीं करते थे, "' ““ इस आत्मतत्त्वको जान 
लेनेपर ब्राह्मणलोग पुत्रैषणा, वित्तैषणा 
ओर लोकैषणाको छोडकर भिक्षाचर्या 


शास्त्रभेदे उनके फल या अनुष्ठानकी शैली भेद दिखायी दे वहं अन्य शख आये 
हए अधिक अंशको सम्मिलित करक न्यनूताकी पूति कर लेनी चाहिये । इसे शाखान्तरोपसंहार- 
न्याय कहते ठै । इसका विशद वर्णन ब्रह्मूत्रभाप्यके तृतीय अध्यायके तृतीय पादे 


देखना चाहिये। 


अध्याय १] 


शाद्धरभाष्यारथं ३९ 


चरन्ति" ८ व° ॐ० ३।५५।९ ) "एतन | करते दै," 


स्म॒ वै तद्विद्वांस आदह्रषयः 
कावषेयाः किमर्था वयमध्येष्यामरे 
किमर्था वयं यक्ष्यामहे स ब्राह्मणः 
केन स्याद्येन स्यात्तेनैदुश एवेतति1'" 


यथाह भगवान्‌-- 
““खस्त्वात्मरतिरेव स्या- 
दात्मतृपघ्तश्च मानवः। 


आत्मन्येव च संतुष्ट 
स्तस्य कार्यं न विदयते 
नैव तस्य कृतेनार्थो 
नाकृतेनेह  कश्चन। 
न॒ चास्य सर्वभूतेषु 
कश्चिदर्थव्यपाश्रयः ॥'" 
(गीता ३। १७-१८) 
तथा चाह भगवान्परमेश्वरो लैद्धे 
कालकूटोपाख्याने -- 
" *ज्ञानेचैतेन विप्रस्य 
त्यक्तसङ्गस्य देहिनः। 
कर्तव्यं नास्ति विप्रनदरा 
अस्ति चेत्तत्त्ववित्न च ॥ 
इह लोके पे चैव 
कर्तव्यं नास्ति तस्य वै। 
जीवन्मुक्तो यतस्तु स्याद्‌- 
ब्रह्मवित्परमार्थतः ॥ 


"“व्रह्मवेत्ता कावषेय 
ऋषियोने भी यही कहा है--हम किस 
प्रयोजनके लिये अध्ययन करे ओर 
किस उदेश्यकौ पूर्तिके लिये यज्ञ करे? 
वह किस प्रकारं ब्रह्मनिष्ठ हो सकता है, 
जिस प्रकार भी हो एेसा (सर्वत्यागी) 
दी दोगा।'' जैसा कि श्रीभगवान्‌ भी 
कहते है“ जो पुरूष आत्मे ही प्रेम 
करनेवाला. आत्मे ही तृष्च ओर आत्मामे 
ही सन्तुष्ट है, उसके लिये कुछ भी 
कर्तव्य नहीं है। उस पुरुषका इस 
लोकें कर्म करनेसे कोर प्रयोजन नहीं 
है ओर कर्म न करनैसे वर्ह उसे 
प्रत्मवाय आदि अनर्थकौ भी प्रासि नही 
होती । तथा सम्पूर्ण भूतो उसका कोई 
अर्थव्यपाश्रय (अर्थसिद्धिका सहारा) 
भी नहीं है।'' 

लिङ्गपुराणमें कालकूटोपाख्यानमे 
सा ही भगवान्‌ महेश्वर भी कहते 
है--"“हे द्िजेन््रगण! इस ज्ञानके 
द्वारा निः्संग हुए जीवको कोड 
कर्तव्य नहीं रहता, यदि रहता है तो 
कह तत्त्ववेत्ता नहीं है। उसे इस 
लोक ओर परलोके भी कोई कर्तव्य 
नही है, क्योकि वास्तवमे ब्रह्मवेत्ता 
तो जीते हए हौ मुक्तं हो जाता है। 


३२ उवेताष्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय ९ 
ज्ञानाभ्यासरतो नित्यं । प्रमार्थतत्वकौ जाननैवाला 
तिरक्तो हार्थविरस्वयम्‌। ज्ञानाभ्याप्म तत्पर विरक्त पुरुष 
कर्तव्यभावमुत्सृज्य कर्तेव्यकौ चिन्ता छोडकर केवलं 
ज्ञानमेवाधिगच्छति ॥ | ज्ञानहीको प्रास करता है। हे 
वर्णाश्रमाभिमानी य द्विजश्रेष्ठ! जो वर्णाश्रमाभिमानी पुरुष 
स्त्यक्त्वा ज्ञानं द्विजोत्तमाः । जानदृष्टिको त्यागकर्‌ मोहवश कटी 
अन्यत्र॒ रमते मूढः अन्यत्र सुख मानता है वह अकतानौ है, 
सोऽज्ञानी नात्र संश्लयः॥ इसमे सन्देह नही। क्रोध, भव, लोभ, 
क्रोधो भयं तथा लोभो मोह, भेददृषटि, मद, अज्ञान ओर 
मोहो भेदो मदस्तमः। | धमधम सब देसे लोगोको 
धमधम च तेषां हि ही प्राप्त होते हैँ ओर इनके अधीन 
तद्वशाच्च तनुग्रहः॥ | होनेषर देह धारण करना पडता ठै । वथा 
शरीरे सति वै क्लेशः 


सोऽविदयां संत्यजेत्ततः। 
अविद्यां विद्यया दित्वा 
स्थितस्यैवेह योगिनः ॥ 
क्रोधाद्या नाशमायान्ति 
धर्माधर्मौ च चश्यतः। 
तक्षयाच्च शरीरेण 
न पुनः संप्रयुज्यते ॥ 
स एर मुक्तः संसाराद्‌- 
दुःखत्रयविवर्जितः।' 
तथा शिवधर्पोत्ते-- 
“ज्ञानामृतेन तृषस्य 
कृतकृत्यस्य योगिनः। 
नैवास्ति किच्चित्कर्तव्य- 
मस्ति चेन्न स तत्त्वचित्‌॥ 


शरीरके रहते हुए क्लेश अवश्यम्भावौ 
है। अतः जीवको अलिद्याका त्याग 
करना चाहिये। जौ योगी विद्याद्रारा 
अविद्याका त्याग करके स्थित है --उसके 
क्रोधादि दोष त्था धर्म ओर्‌ अधर्म इस 
लोकै रहते हए ही नष्ट हौ जाते है । 
उनका क्षय होनेपर उसका फिर 
शरीरसे संयोग नहीं होत्ता तथा वही 
त्रिविध तापसे चूटकर संसाए्से मुक्त 
हो जाता है।'' 

तथा शिवधर्मत्तरमे कहा है 
“जो योगी ज्ञानामृतसे तृष होकर 
कृतकृत्य हो गया है उसके ` लिये 
कोद कर्तव्य नहीं रहता ओर यदि 
रहता दै तो वह तत्त्ववेत्ता नही है । 


अध्याय १] शाद्भुरभाष्यार्थ ३३ 
लोकद्वयेऽपि कर्तव्यं उसे दौनों लोको को कर्तव्य नहीं 
किञ्चिदस्य न विद्यते। रहता। यह सर्वथा पूर्ण ओर समदर्शी 
इदेव स विमुक्तः स्यात्‌ होनेके कारण इस लोके ही मुक्त हो 

सम्पूर्णः समदर्शनः॥'" | जाता है ।'' 
तस्माद्विदुषः कर्त॑व्याभावा- अत्तः विद्धानूके लिये कोई 
~ कर्तव्य न हौनेके कारण "कर्म करता 

दविद्यावद्विषय एवायं कुवत्रवेत्यादि- | % 

+> ि हुआ ही सौ वर्षं जीनेकौ इच्छा करे" 
कर्मनियमः। कुर्वननेवेति | इत्यादि रूपसे कर्म करनका नियम 


च नायं कर्मनियमः किन्तु विद्या- 


माहात्म्यं दर्शयितुं यथाकामं 
कर्मानुष्ठानमेव ब्रष्टव्यम्‌। एतदुक्तं 
भवति--यावज्नीवं यथाकामं 


पुण्यपापादिकं कुर्वत्यपि विदुषि 


न कर्मलेपो भवति विद्यासापर्थ्या - | 


दिति। तथा हि--' "ईशावास्य 
मिद ~ सर्वम्‌" (ईशा० उ० १) 
इत्यारभ्य “तेन त्यक्तेन भुञ्धीथाः '" 
(ईशा० उ० ९) इति विदुषः 
सर्वकर्मत्यागेनात्मपालनमुक्त्वा- 


नियोज्ये ब्रह्मविदि त्यागकर्तव्य- 


[ 73] शवेताश्वतरोपनिषद्‌ 2 ^ 


केवल .अज्ञानियोके ही लिये है। 
अथवा यह समञ्लना चाहिये कि 
"कुर्वन्नेव" इत्यादि वाक्य कर्मका 
नियामक नही है, अपितु ज्ञातकी 
महिमा दिखानेके उदेश्यसे [जानीके 
लिये] स्वेच्छानुसार कर्मानुष्ठान 
प्रद्ित करनेके लिये ही है। इसके 
द्वारा यह बतलाया गया दै कि विद्वान्‌ 
स्वेच्छासे जीवनपर्यन्त पुष्य -पापादिरूप 
कर्मं करता भी रहै तो भी ज्ञानके 
सामर्थ्यसे उसे उन कर्मोका लेप 
नहीं होगा। तात्पर्य यह ठै कि 
““ईशावास्यमिदः सर्वम्‌'' यमे लैकर 
^“ तेन त्यक्तेन भुञ्जीथाः" इस प्रथम 
मन्रसे सर्वकर्मपरित्यागपूर्वक आत्मरक्षाका 
प्रतिपादन करनेषर वेद यह देखकर कि 
जिसके लिये कोई भी विधि नहीं की 
जा सकतौ उस ब्रह्मवेत्ताके लिये 
| सर्वकर्मपरित्यागका विधान करना भी 


३४ शवेताश्वतरोपनिषद्‌ [अध्याय ९ 
तोक्तिरप्ययुक्तेवोक्तेति -मत्वा | अनुचित्त ही है, चकित हुआ, अतः चह 
चक्तितः सनवेदो विुषस््याग- दिखानेके लिये कि नने विद्रानूके लिये 


कर्तव्यतामपि नोक्तवान्‌। कुर्व 
तरैवेह लोके विद्यमानं पुण्य 
पायादिकं कर्म यावज्जीवं जिजी- 
चिषेत्‌। न पुण्यादिबन्धभया- 
त्पुण्यादिकं त्यक्त्वा तृष्णीमवतिष्ठेत। 
एवं तावत्कर्माणि कुर्वत्यपि 
विदुषि त्वयीतो यावज्नीवानु्ाना- 
दन्यथाभावः स्वरूपात्प्रच्युतिः 
पुण्यादिनिमित्तसंसारान्वयो नास्ति। 
अथवेतः कर्मानुष्ठानोत्तरकाल- 
भाव्यन्यथ्राभावः संसरारान्वयो नास्ति 
यस्मात्ववि विन्यस्तं न कर्म 
लिप्यते। तथा च श्रुत्यन्तरम्‌-- 
+ लिप्यते कर्मणा 
पापकेन '' ( बृ० उ० ढ। ४।२३)1 


न 


कर्मत्यागकौ भी निधि नहीं की है, यह 
कहा टै कि जानी इस लोकम आजीवनं 
यथाग्रा् पुण्य पापादिरूप कर्म करता 
हमा जौनेकी इच्छा करे; उसे पुण्यादि 
फलके बवन्धनके भयसे पुण्यादिको 


| त्यागकर चुपचाप नैठनेकौ आवश्यकता 


नही है।* क्योकि इस प्रकार 
-यावज्जीवन कर्म करते रहनेपर भी तु 
ब्रह्मवत्ताका अन्यथाभाव --स्वरूपच्युति 
अर्थात्‌ पुण्यादिके कारण होनेबाला 
संसारका संसर्ग ॒नर्हौ हौ सकता। 
अथवा इतः" यानी कर्मानुष्ठानके 
पीछे हौनैवाला अन्यथाभाव-संसारका 
संसर्गं नहीं हौ सकता। वरयोकि तुञ् 
ब्रह्मतेत्तामे स्थापित कर्म लिप (संपृक्त) 
नहीं दोता। एेसी दही अन्य श्रुत्या 
भी दै--'“ ज्ञानी पापकर्मसि लिप नहीं 


* ज्ञानीमें कर्तृत्वाभिमान नहीं होता भौर न उस्कौ भोगदृषटि ही होती टै । इष्टलिये किसी 
भौ प्रकारौ वासना न रहनेके कारण वह न तो पुण्यफलकौ प्रौपिके लिये पुण्यक्मंमिं हौ प्रवृत्त 
होता है ओर न आसक्तिवश्च पापकमं हौ करता है ! उसके प्रारब्धानुसार उससे जो कर्मं होतै 
है उनसे अन्य पुरषोका जो इष्ट या आनष्ट होत्रा दै उसके कारण वे उनमें पुण्य या पापका 
आरोप कर लेते है। इसलिये उन्हीको दृष्टिसे यहं जानोके कर्माको पुण्य-पाप विशेषणे 
विशेषित किया है । यदि अपने द्वारा होते हए कर्मोमि जानीकी पुण्य-पापदृषटि रहेगी तो यह 
असम्भव है कि उसे उनका फल न भोगना पटे ¦ पृण्य-पापदृष्टि तो जौवकी होती है ओर सानी 


जीवत्वका अत्यन्ताभाव होता ठै । 
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अध्याय ९] 


छाङ्करभा्यार्थं 


३५ 


“एवंविदि पापं कर्मं न श्लिष्यते '" 
( छा० उ० ४। ९। ३)। ““नैनं 
कृताकृते तपतः" (बृ० उ० ४। 


४। २२) “एवं हास्य सवं पाप्मानः 


प्रदूयन्ते '' ( छा० उ० ५। रय । ३)। ¦ 


लेङ्घे- 
“ज्ञानाग्निः सर्वकर्माणि 
भस्मसात्कुरुते तथा॥ 
ज्ञानिनः सर्वकर्माणि 
जीर्यन्ते नात्र संशयः। 
क्रीडन्नपि न लिप्येत 
पाधैर्नानाविधैरपि ।# 
शिवधरमोत्तिऽपि-- 
"“ तस्माज्जञानासिना तूर्ण 
मोषं कर्मबन्धनम्‌। 
कामाकापकृतं छित्त्वा 
शुद्धश्चात्मनि तिष्ठति॥ 
वह्िर्षहान्दीसः 
शुष्कमाद्र च निर्वहेत्‌। 
तथा शुभाशुभं कमं 
ज्ञाचाग्रिदंहते शक्षणात्‌॥ 
पदापत्रं तथा तोयैः 
स्वस्थैरपि न लिप्यते। 
शब्दादिविषयाग्भोभि- 
स्तद्व्जञाची न लिप्यते ॥ 


यथा 


होता" '“इस प्रकार जाननेवालेको 
पापकर्मका संसर्गं नहीं होता", “उसे 
पुण्य-पाप सन्ताप नहीं दे सकते'\ 
^“ इसी प्रकार इसके समस्त पाप नष्ट हो 
जते हे।'' 

लिङ्गपुराणमे कहा दै--'"दुसी 
प्रकार ज्ञानाग्रि समस्त कर्मोको भस्म 
कर देता है। इस सन्देह नहीं 
कि ज्ञानीके समस्त कर्म जीर्णं हो 
जाते है, वह नाना प्रकारके पाप- 


| पुण्योसे क्रीडा करता हुआ भी उनसे 


लिप नदीं दोता।'" 

शिवधर्मोत्तरमे भी कहा दहै 
"अतः व्ह तुरेत ही सकाम या 
निष्कामभावसे किये हए सम्पूर्ण 


| कर्मबन्धनकीौ ज्ञानरूप खड्गसे काटकर 


शुद्ध हो अपने आत्नामें स्थित हौ जाता 
है । जिस प्रकार अत्यन्त प्रज्वलित हआ 
अग्नि सूखे ओर गीले सब प्रकास्के 
ईधनको नला डालता है उसी प्रकार 
स्ानाग्रि एक क्षणे ही समस्त शुभाशुभ 
कर्मोको भस्म कर देता दै। जिस प्रकार्‌ 
कमलका पत्ता अपने ऊपर पडे हुए 
जलसे भी लिप्त नहीं होता, उसी प्रकार 
ज्ञानी प्रारब्धवश अपनेको प्रा हुए शब्दादि 
विषयरूप जलसे लिप्त नदीं होता। 


३९६ शवेताश्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय ९ 


यद्भन्पन्रबलोपेतः जिस प्रकार मन्त्रनलसे सम्पन्न हुआ 
क्रीडन्सर्पैरन दश्यते । पुरूष सर्पकि साथ खेलते रहनेषपर भी 
चद्पि नः लिप्येत उनके द्वारा नह ङंसा जाता उसी प्रकार 
नदरिकियपततैःा ज्ञानी इद्दियरूप सर्पोकि साथ क्रौटा 
करते रहनेपर भी उनसे लिप नहीं होता! 

मन्त्रौषधिबलैर्यद्- 


जिस प्रकार खाया हुआ विष भी मन्त्र 


जीय॑ते भतं विषम्‌.। | ओर ओषधिके सामर््वसे पच जाता हे 
तद्रत्सर्वाणि पापानि । उसी प्रकार ज्ञानीके सारि पाप एक क्षणमें 
जीर्यन्ते ज्ञानिनः क्षणात्‌॥' | नष्ट हो जाते है।' 
तथा च सूत्रकारः-“'पुसघार्थो- तथा सूत्रकार भगवान्‌ व्यासजीने 
स्वाभिपतसूत्र- न एना मी "'पुरुषार्थोऽतश्ः शब्दादिति 
यणः ० 
कृनपतोपन्यासः बादरायणः! (ब्र बादरायणः'' इस सूत्रसे जानको ही 


सू० ३। ४। ९) इति 
ज्ञानस्यैव परमपुरुषा्थहेतुत्व- 
मभिधाय ““़ोषत्वात्युरुषार्थवादो | ' शेषत्ातपुरुषार्थवादो यथान्येष्ठिति 


परमपुरूषार्थका हेतु बतलाकर फिर 


६-स्वतन्त्र साधनभूत इस (ओपनिषद आत्मज्ञान) से मोक्षरूप पुरुषार्थ सिद्ध होता 
दै, क्योकि इसमे [' तरतति शोकमात्मनित्‌' इत्यादि ] श्रति प्रमाण है--एेसा बादरायणाचार्यका 
मतदे। 

२-इस सूत्रका विशद अर्थं इस प्रकार है--जैसे ' व्रीहिभिर्यजेत" इस ब्रीहियागमे 
करणभूत ब्रीहिकै साथ हौ उसका प्रोक्षण आदि भी यज्ञका अङ्ग माना जाता ठै, उसी 
प्रकार्‌ आत्मा कर्ुरूपसै यज्ञ आदि कर्मका अङ्ग होनेकै कारण उसका ज्ञान भी उस 
कर्मका अङ्ग ही है। अतः आत्मज्ञानके महान्‌ फलको बतानेवाली "तरति शोकमात्मवित्‌" 
इत्यादि शरुत्ति शेषत्वात्‌ यज्ञादि कर्गाका अग्न होनेके कारण पुर्षार्थवाद है अर्थात्‌ 
पुरुष [आत्मा] कौ प्रशंसाके लिये अर्थवादपात्र है; जिस प्रकार कि अन्यान्य द्रव्यसंस्कार 
सम्बन्धी करमो फलश्रुति अर्थवाद मानी जाती है! उदाहरणके लिवे निपर्धित श्रुति 
दै" यस्य पर्णमयी जुहूर्भवति न स पापं श्लोकं शृणोति" (जिसकी परलाशकी ' जुहू ' होती है 
वह कभी पापमय चशका श्रवण नहीं करता) यह फलश्रुति यज्ञसम्बन्धिनी नुहूये सम्बन्ध 
रखनैवाले पलाशकौ प्रशंसा करनेसे यज्ञकौ हौ अङ्गभूत दै; अतः यज्ञशेष दोनेसे अर्थवाद 


अध्याय १] शाङ्करभाष्यार्थं ३७ 


यथा---.'' (त्र सू० ३। ४। २) | जैमिनिः" इस सूत्रसे जैमिनिके मतानुसार 
इत्यादिना कमापिक्षितकरतृपरति- कर्मणे अपेक्षित कर्वाका प्रतिपादन 


५ करनेवाली हौनेसे विद्याके कर्मशेषत्वकौ 
पादकत्वेन विद्यायाः कर्मशेषत्व- मा ५५१ 

“अधिोषदेशाचु ङ्का कर अधिकोपदेशात्तु 

माशड्क्य अधिकोपदेशात्तु | बाद्रायणस्यैवं तदर्शनात्‌” इस सूत्रे 

ब्राद्रायणस्य -'' ( ब्र० सण ३। | यह बतलाया है कि विद्या कर्तृत्वादि 


४। ८) इत्यादिना कर्तृत्वादि | सांसारिक धर्मासि रहित निष्पापादिरूप 
ब्रह्मका प्रतिपादन करती टै, इसलिये जो 


बहमपशाविातचूिका पुरुष उसके ज्ञानपूर्वक कर्माधिकारकौ 
बहपतता पु सिद्धिकी आशा रखता दै उसके 


कर्माधिकारसिद्धरं त्वाशास्ानस्य कर्माधिकारके हेतुभूत॒ अविद्याजनित 
कर्मांधिकारहेतोः क्रियाकारकफल- | क्रिया, कारक एवं फलरूप समस्त 


लक्षणस्य समस्तस्य प्रपञ्च । संसारके स्वरूपकरा विद्याके प्रभावसे 


| विनाश देखा जानेके कारण कर्पाधिकारके 
स्याविद्याकृतस्य विद्यासापरथ्या- 6 
क उच्छेदका प्रसंग उपस्थित हौनेसे 


स्वसूपोपमददरशनात्कमौविकारष्ठिषिः |-तथा कर्म॑ ओर -सानके भित्र 
प्रसद्गाद्धितनप्रकरणत्वाद्धिन्नकार्यत्वाच्य प्रकरण ओर भित्र-भिन्न कार्यं देखे 
परस्परविकल्पः समुच्योऽद्धाङ्गिभावो । जानेके कारण उनका आपसे विकल्प, 


संसारधर्मरहितापहतपाप्मादिरूप - 


मानी गयी दै। एेसा जैमिनिका मत है। अभिप्राय यह कि यज्ञादिका कर्ता ओर भोक्ता 
संसारी जीव ही शरीर छूटनेपर आत्मा या परात्मा शब्दसे कहा गया है । जो संसारी जीव हे 
उसीके जानका महत्त चेदान्तमे बताया गया है । इस मते ईश्वरका अस्तित्व नहीं स्वीकार 
क्या गया है। 

९-जैमिनिकै पूर्वोक्त मतका खण्डन करते हुए्‌ कहते है“ अधिकोपदेशात्तु ' इत्यादि । यदि 
कर्ता भोक्ता संसारौ जीवका ही उपनिषदकी श्रुतियोमे उपदेश किया गया होता तो उक्तरूपये 
कौ हुई फलश्रुति अवश्य ही अर्थवाद हो सकती थौ; किन्तु वहोँ तो संसारी जौवको अपेक्षा 
बहुत हौ उत्कृष्ट असंसारी परमेश्ररका वेद्यरूपये उपदेश किया गया दै, इसलिये मुद्ध 
ब्ादरायणका [-आात्मज्ञानसे मोक्षरूप पुरुषार्थकी सिद्धि हौतौ दै, इत्यादि पूर्वोक्त मत ज्यो -का- 
त्यो ठीक ही दै; क्योकि "सः सर्वज्ञः सर्ववित्‌ इत्यादि श्रुतिमोमे उसा उत्कृष्ट परमात्पाकते 
स्वरूपका उपदेश देखा जाता है । 


३८ श्वेताए्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय ९ 


चा नास्तीति प्रतिपाद्य "अतएव | समुच्चय अथवा अङ्गाङ्गिभाव कुक भी 
नही हो सकता *-एेसा प्रतिपादन करके 
"अतएव चाग्री्धनाद्यनपेक्षा'' इस सूत्रसे 
४। २५) इति विद्याया एव परम- | विद्या ही परमपुरुषार्थकी हेतु ' होनेके 
युरुषार्थहेतुत्वादग्रीर्धनाद्याश्रम- | कारण बह अपने प्रयोजनकी पूर्वमे 

अग्नि-ईधनादिसे निष्पत्र होनेवाले आश्रम 
कषा कत्रः जि कर्मोकी अपेक्षा नहीं रखती, इस प्रकार 
चापेश्वितव्यानीतति पूर्वक्त- | पूर्वो अभिकरणके फलका उपसंहार 
स्याधिकरणस्य फलमुपसंहत्यात्यन्त- | कर सानप्राप्षिमे कर्मकौ अत्यन्त अनपेश्षा 
प्रातः होनेपर ““सवपिक्षार च 
यजञादिश्रुतेस्धवत्‌'' इस सूत्रसे यह 
च यज्ञािश्रतरश्चवत्‌'' ८ ब्र० | नतलाया है कि कर्मकी बिलकुल हौ 
सू० ३। ४। २९६) इति नात्यन्त- ¦ अवेक्षा न हो एी वात नहीं है, अपि 
तु विद्या उत्पत्न हो जानेषर ही अपने 
फलकी सिद्धिगे किसी वस्तुकौ 
फलसिद्धिं प्रति न किञ्चिदन्य | अपेक्षा नहीं स्वती, अपनी उत्पतते तो 


दपेक्षते। उत्पत्ति प्रत्यक्षत एव। | उसे कर्मक अपेक्षा टै ही, क्योकि 


चागीन्धनाद्यनपेक्षा '' ( ब्र० सू० ३। 


मेवानपेक्षायां प्राप्तायां “सवपिक्षा 


मनपेक्षा। उत्पन्ना रहि विद्या 


* वैदे कर्मकाण्ड ओर्‌ सानक्राण्ड-ये दोनों अलग-अलग र तथा ज्ञाने मोक्ष जर 
कमि स्वरगादिकी प्रपि होती है; इसलिये इनके फल भी अलग-अलग दै। अततः इन दोरनोका 
परस्पर न तौ विक्रल्प (एक हौ ग्रयोजनके लिये दोनोमेसे किसी एकका सनुष्ठान), न समुच्चय 
(दोनोका एक साथ अनुष्ठान) ओर्‌ न अङ्गाङ्गिभाव (एकका दूसरेके अन्तरगत होना) ही ो 
सकता है। 

१- [ कर्योकि ब्रह्मविद्या स्वतन्त्र पुरुपार्थरूप हे] इसीलिये उसमे अग्नि-ईभन आदि 
[आश्रमविहित कर्मो] कौ अपिक्षा नहीं है। 

प-विद्या अपनी उत्पत्िमे योप्यत्तावश खभी आश्रम-कर्मोकौ अपेक्षा रखती रै, 
जैरो योग्यतानुसार अश्वका उपयोग होता दै । इस विषयमे * तमेतं वेदानुवचनेन ब्रह्मणा विविदिषन्ति 
यज्ञेन इत्यादि श्रुति प्रमाण है, [ अर्थन्‌ जैसे घोड़ा रथे हौ जोता जाता ई हलमें नहीं, उसी प्रकार] 
विद्या अपनी उत्पत्तिमे कर्मोकी अपेश्ना रखती दहै; मोरूप फलकी सिद्धिम नहीं । 


अध्याय ९1 शाङ्धुरभाष्यार्थ ३९ 
""चिविद्धिषन्ति यत्नेन" इति | ““ यस्चके द्वारा आत्पाको जानना चाहते 
श्रुतेरिति विविदिषासाधनत्वेन | रै" इस शुिसे वेदने जिजासाके 


कर्मणामुपयोगं द्शितवान्‌। तथा | 


च *'नाविशोषात्‌'' (ब्र० सू० ३। 


४। ९३) ^'स्तुतयेऽनुमतिर्वा'' 
(ब्र० सू ३। ४1 ९४) इति- 
सूव्रह्येन कुर्वननेवेततिमनच्र 
स्याविद्वद्विषयत्वेन विद्यास्तुतित्वेन 


चार्थद्रयं दर्शितवान्‌। अत उक्तेन 
प्रकारेण ज्ञानस्यैव मोश्चसाधनत्वा- 


द्युक्तः परोपनिषदारम्भः। 
ननु ब्रन्धस्य मिथ्यात्वे सति 


ज्ञाननिवर््यत्वेन 
ज्ञानादमृतत्वे- 
अनुपपत्ति ज्ञानादमृतत्वं 
दर्शनम्‌ 
स्यात्‌। न त्वेतदस्ति; प्रति 
पत्नत्वाद्राधाभावादयुष्पदादिस्वरूपत्वे- 


साधनरूपसने कर्मोक्रा उपयोग्‌ दिखलाया 
दै। तथा इसके आगे "नाविशेषात्‌" 
ओर “.स्तुतयेऽनुमतिर्वा'' इन दो सूतरर 
"कुर्वन्नेवेह कर्माणि" इस श्रत्तिके दो 
प्रकास्पे अर्थं दिखलाये दँ --पहला यह 
कि यह "कुर्वन्नेवेह ' इत्यादि मन्त्र 
अन्ञानीके लिये दै1' तथा दूसरा अर्थं 
यह है कि यह मन्त्र विद्या (जान) कौ 
स्तुतिके लिये हे । इसलिये उक्त प्रकारसे 
ज्ञान ही योक्षका साधन होनैके कारण 
आगेकी उपनिषद्को आरम्भ करएना 
उचित ही दै। 


एर्तऽ--यदि जीवका बन्धन 
मिथ्या होता तो वह स्ञानसै निवृत्त 
होनेयोग्य हौ सकता भा ओर 


फेसी अत्रस्थामें जानसे अमृतत्वकी 
प्रासि हो सकती थी; किन्तु पेसौ 
बात है न्ह; क्योकि चन्धन 


प्रत्यक्षसिद्ध दै, इसका बाध 
नहीं होता ओर युष्मदस्मदादि 
(तूमै आदि) रूपसे प्रतीत 


१- [विद्वान्‌ एेसा] विशेषण न होनेके कारण ' कुर्वत्रवेह ' इत्यादि वाक्य तत््वङविषयक 


नहीं हे। 


२-अथवा तत्तवज्कै लिये जौ कर्मानु्रा है वह जानकी स्तुत्तिके लिये दै । अर्थात्‌ तत्वज्ञ 
होनेपर जीवनपर्य-त कर्म करनेपर भौ कर्मका लेप नहीं होता-एेसा कहकर तत्तज्ञानकौ स्तुति 


कौ गयी है। 


४9 


फवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय 


चात्मनो विलक्षणत्वे ` सादृश्या ` 


द्यभावादध्यासासम्भवाच्च। 
उच्यते- न ताक्प्रतिपत्नत्वेन 
उक्तानुप- सत्यत्वं वक्तु शक्यते, 
पत्तिपरिहारः प्रतिपत्तेः सत्यत्व- 
मिथ्यात्वयोः समानत्वात्‌। 
नापि बाधाभावात्सत्यत्वम्‌, 
विधिमुखेन कारणमुखेन च 
बाधसम्भवात्‌। तथाहि शरुतिः-- 
प्रपञ्चस्य मिथ्यात्वं मायाकारणत्वं 
च दर्शयति “न तु तद्‌ 
द्वितीयमस्ति" (व° उ० ४। ३। 


२३)। ^"एकत्वम्‌'' “नास्ति 
द्वितम्‌।'' "'कुतो विदिते वेद्यं 
नास्ति''। "एकमेवाद्वितीयम्‌ 
(छा उ० ६। २। १९)। 


"वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌ * 
(छा० उ० ६। ९} ४)। "“एकमेव 
सत्‌॥' ““ नेह नानास्ति किञ्चन ' | 
( बृ० उॐ० ४। ४। १९ )। '"एकधे- 
वानुद्रष्टव्यम्‌ (बु० उ० 
। ४] २०)1 “मायां तु| 
प्रकृतिं विद्यात्‌!" ( श्चेता० उ० ४1 


९०)। "मायी सृजते विश्च 
मेतत्‌'' ( शवेता० उ० ४। ९ )। “इनो । 


होनेके कारण आत्ाका स्वरूप सबसे 
विलक्षण दे, अतः उससे किसीका 


; सादृश्य न होनैके कारण उसे किसी 


अन्य वस्तुका अध्यास होना भी सम्भव 
नहीं है। 

चिद्धान्ती-अच्छ. बतलाते है 
[सुनो- ] प्रत्यक्षसिद्ध होेके कारण हौ 


| बन्धनकी सत्यता नहीं बतलायौ जा 


सकती, कयोकि प्रत्यक्षता तो सत्य ओर 
असत्य दोनों हौ प्रकारकी वस्तुओपे 


। समानरूपसे देखी जाती दै। बाध न 


होनेके कारण भी इसकौ सत्यता सिद्ध 
नहीं होती, क्योकि शास्त्रविधि ओर्‌ 
कारणदृष्टिसे इसका बाध होना सम्भव 
है ही। जैसे कि “"उसके सिवा दूसरा 
कोई नहीं है," ““ एकत्व ही है, '" "द्वैत 
नहीं दै,'" "“ वर्योकि जान हो जानेपर 
वेद्यका अभाव हो जाता दै," "एक ही 
अद्वितीय है, '" ““ विकार वाणीसे आरम्भ. 
होनेवाला नाममात्र दै," “"एक ही 
सरस्तु हे, '" ““ यहाँ नाना कुछ भी नहीं 
है,'' '“ पवको एकरूप ही देखना 
चाहिये, '' “ प्रकृतिको माया समदो," 
“मायावी परमात्मा दस सपपूर्ण 
प्रपञ्चको ए्चता है, '" ' “इनदर ( परमात्मा) 


अध्याय ९] 


शाद्भरभाष्यार्थं ५ 


मायाभिः पुरुरूप ईयते" (वृण 
० २। ५। ९९) इत्यादिभि- 
वक्यिः1 
*" अजोऽपि सन्नव्ययात्मा 
भूतानामीश्वरोऽपि सन्‌। 
प्रकृतिं स्वामधिष्ठाय 
संभवाम्यात्ममायया ॥ ' 
(गीता ४।६) 
""अविभक्तं च भूतेषु 
विभक्तमिव च स्थितम्‌।'' 
(गीता १३। १६) 
तथा च ब्राहो पुराणे-- 
"धर्माधर्मौ जन्ममृत्यू 
सुखदुःखेषु कल्पना । 
वर्णाश्रमास्तथा वासः 
स्वर्गो नरक एव च॥ 
पुरुषस्य न सन्त्येते 
परमार्थस्य कुत्रचित्‌ 
दृश्यते च जगद्रूप 
मसत्यं सतत्यवन्मृषा ॥ 
तोयवन्मृगतृष्णा तु 
चथा पमरुपरीचिका। 
रौप्यकत्कीकसं भूतं 
कीकसं शुक्तिरेव च॥ 
सर्पवद्रस्नुखण्डश्च 
निशायां वेश्ममध्यगः। 


मायासे अनेक रूप हौकर चेष्ठा करता 
है" इत्यादि वाक्योदरारा श्रुति प्रपञ्चका 
मिथ्यात्व ओर मायामूलकत्व प्रदर्हित 
करती दै) | श्रीमद्धगवद्रीताभे भगवान्‌ 
भी कहते है-- ] “मे अजन्मा, अविनाशी 
ओर सम्पूर्णं प्राणियोका प्रभु हूं, तथापि 
अपनी प्रकृतिका आश्रय लेकए अपनी 
मायासे ही जन्म लेता हँ! ', "वह ज्ञेय 
प्रत्येक शरी आकाशके समान अविभक्त 
एवं एक है तो भी समस्त प्राणियों 
विभक्त हुआ-सा स्थित दै।'' 
ब्रहमपुराणमे भी कहा रहै-- 
^" धर्म-अधर्म, जन्म-मृत्यु, सुख- 
दुःखकी कल्पना, वर्णाश्रमविभाग तथा 
स्वर्गं या नरके रहना ये सब 
परमार्थस्वरूपर पुरुषे कहीं भी नहीं 
है। जिस प्रकार मरूमरीचिकारूप्‌ 
मृगतृष्णा जलवत्‌ प्रतीत होती दै, 
उसी प्रकार इस जगत्का असत्य 
स्वरूप ही व्यर्थं सत्य-सा दृष्टिगौचर 
हो रहा है । वास्तविक शुक्ति शु्छिरूप 
ही है, किन्तु जैसे वह रचदीके 
समान भासने लगती है, घरमे पड़ा 
हुआ रस्सीका टुकड़ा जैसे रत्रिके 
समय सर्पवत्‌ दिखायी देने लगता है, 


ष्र्‌ शवेतार्वतरोपनिषद्‌ __ [अध्याय १ 
एक एवेन्दुद्रौ व्योमि जिसके नेत्र तिमिररोगसे पीडति हैँ उस 
तिमिराहतचक्षुषः ॥ पुरुषको जैसे आकाशे एक दी चन्द्रमा 
आकाशस्य घनीभावो दो-सा दिखायी देने लगता है ओर जिस 
नीलत्वं सिग्धता तथा। प्रकार्‌ [सर्वथा शून्यस्वरूप] आकाशम 


एकश्च सूर्यो बहुधा 
जलाधारेषु दृश्यते ॥। 
आभाति परमात्मापि 
सर्वोपाधिषु संस्थितः! 
दवैतश्रान्तिरविद्याख्या 
विकल्पो न च तत्तथा ॥ 
परत्र बन्धागारः स्या- 
त्ेषामात्माभिमानिनाम्‌। 
आत्मभावनया शान्त्या 
देहं भावयतां सदा॥ 
आप्रञरपरादिमध्यानै- 
भमभूतेस््िभिः सदा। 
-जाग्रतस्वप्रसुपुैस्तु 
च्छादितं विश्चतैजसम्‌।। 
स्वमायया स्वमात्मानं 
मोहयेदद्रैतरूपया । 


खनीभाव नीलता ओर्‌ ्िग्धताकी प्रतीति 
होती रै [उसी प्रकार जगत्‌का रूप 
मिथ्या होनेपर भौ सत्य-सा जान प्ता 
है]! जैसे एक ही सूर्यं जलके अनेक 
आधारौ अनेक-सा दिखायी देता है 
उसी प्रकार समस्त उपाधियोें स्थित 
परमात्मा ही [उन-उन रूपो ] भास 
रहा दै। यह अविद्यासंज्ञक द्तभान्ति 
विकल्प ही दै, चह वथा नहीं है।'' 

“जो लोग भ्रान्तितरश सर्वदा 
देहको ही आत्मा सम्ङ्लते दै उन 
दहाभिमानि्योका व्ह देह मएनेके 
पश्चात्‌ परलोकमे बन्धनका स्थान होता दै 
[अर्थात्‌ उन्हें पुनः देह धारण करना 
पडता है] । आदि, स्य ओर अन्तम जो 
सर्वदा भ्रमल्प ही है उन जाग्रत्‌. स्वप्र 
ओर सुषुपि तीन अवस्थाओंसे ही विध, 
तैजस ओर प्रान भी आच्छादित दै। 
यह जीव अपनी द्वैतरूप मायासे स्वयं 
ही अपनेको मोहग्रस्त करता है 


१-जिससे केवल शब्दका ही सान हो, किसी वस्तुका नही, उसे विकल्प कहते है; 
जैसे आकाशकुसुम, शशभङ्ग, वन्ध्यापुत्र आादि । इसी आशयका यह योगसूत्र है- शब्दज्ञानानुपाती 


वस्तुशून्यो विकर्षः" (१। ९) 


अध्याय १९] 


शाद्करभाष्यार्थं ३ 


गुहागतं स्वमात्मानं 
लभते च स्वयं हरिम्‌॥ 
व्योप्रि वज्रानलज्वाला- 
कलापो विविधाकृतिः। 
आभाति विष्णोः सृष्टिश्च 
स्वभावो दवैतविस्तरः॥ 
शान्ते मनसि शान्तश्च 
खोरे मूढे च तादृशः। 
ईश्वरो दृश्यते नित्यं 
सर्वत्र न तु तत्वतः॥ 
-लोहमत्पिण्डहेम्रां च 
विकारो न च विद्यते। 
चराचराणां भूतानां 
दवैतता न च सत्यतः॥ 
सर्वगे तु निराधारे 
चैतन्यात्मनि संस्थिता। 
अविद्या द्विगुणां सृष्टि 
करोत्यात्माबलम्बनात्‌ ॥ 
सर्पस्य रन्नुता नास्ति 
नास्ति रज्नौ भुजङ्खता 1 
उत्पत्तिनाशयोनांस्ति 
कारणं जगतोऽपि च॥ 
लोकानां व्यवहारार्थ- 
मविदटोयं विनिर्भिता। 


ओर स्वयं हौ अपने अन्तःकरणमें स्थित 
अपने आत्मभूत श्रीहरिको प्राप्न करता 
दै। जिख प्रकार आकाशे वचराग्ि 
(निजली) की अनेक प्रकारकौी लपटें 
दिखायी देती है, उसी प्रकार भगवान्‌ 
विष्णुका स्वभाव्र हौ दवैतविस्ताररूप सृष्टि 
होकर भास रहा दहै। सर्वत्र सर्वदा 
एकमात्र भगवान्‌ ही शान्त (सात्विक) 
चित्तये शान्तरूपसे ओर घोर (राजस) 
तथा मूढ (तामस) चित्तम घोर्‌ ओर 
मूढरूपसे दिखायी दे रहे हैँ । किन्तु 
तत्ततः ते वैसे नहीं है। 

"लोहा, मृत्पिण्ड ओर सुवर्ण 
इनका भी विकार नहीं होता। 
जितने चराचर भूत टै उनका भैद 
वस्तुतः नहीं है। सर्वगत निराधार 
चैतन्यात्मामे स्थिति अविद्या ही 


आत्माके आश्रयसे स्थूलसूक्ष्म दोनों 
॥ 
प्रकारकौ सृष्टि रचती है । जिस प्रकार 


सर्पे रलुत्व ओर रजु सर्पत्व 
नहीं है उसी प्रकार जगत्‌के उत्पत्ति 
ओर नाशका भी कोई कारण नहीं 


| है 1 इस अविद्याकी सचना (कल्पना) 


लोकव्यवहारके लिये ही हुई है।* 


॥1. उवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


एषा विमोहिनीत्युक्ता 
द्वैता्वेतस्वरूपिणी ॥ 
अद्वैतं भावयेद्रहा 
सकलं निष्कलं सदा। 
आत्मज्ञः शोकसंतीणों 
न विभेति कुतश्चन ॥ 
मृत्योः सकाशान्मरणा- 
दथवान्यकरताद्द्रयात्‌। 
च जायते न प्रियते 
न चध्यो न च घातकः ॥ 
न बद्धौ बन्धकारी वा 
न मुक्तो न च मोक्षदः। 
पुरुषः परमात्मा तु 
यदतोऽन्यदसच्च तत्‌॥ 
एवं वबुदध्वा जगद्रूपं 
विष्णोर्मायामयं मृषा। 
भोगासद्गाद्धवेनमुक्त- 
स्त्यक्त्वा सर्वविकल्पनाम्‌॥ 
त्यक्तसर्वविकल्पश्च 
स्वरात्मस्थं निश्चलं मनः। 
कृत्वा शान्तो भवेद्योगी 
दग्धेन्धन इवानलः॥ 
एषा चतुर्विरतिभेदभित्रा 


यह द्ैता्वैतस्वरूपिणी है ओर [ संसारको 
मोहित करनेवाली होनेसे] "विमोहिनी ' 
कही गयी है । आत्मज्ञानीको चाहिये 
कि " वह सर्वदा पूर्ण परब्रहमका निष्कल 
ओर अद्वैतरूपसे चिन्तन करे। इससे 
वह शोकसे पार होकर किसीसे भय 
नहीं करता। उसे मृत्युकौ सन्निधिसे, 
मरनेसे अथवा किसी अन्य कारणसे 
| होनैवाले भयते भी डर्‌ नही लगता।' 

“परमपुरुषं परमात्मा न॒ जन्म 
लता दै, न मरता दै, न मारा जा 
सकता है, न मारनेवाला है, न बद्ध 
है, न बन्धनम डालनेवाला टै, न 
मुक्त है ओर न मुक्ति देनेवाला है। 
उससे भित्र जो कु है व्ह असत्‌ 
है। इस प्रकार भगवान्‌ विष्णुके 
निश्वरूपको मायामय ओर मिथ्या 
समञ्जकर सब प्रकारकी कल्पनाको 
त्यागकर भोगोकी आसक्तिसे मुक्त हो 
जाय । इस प्रकार समस्त विकल्पने 
छूटकर्‌ मनकौ आत्यस्य, निश्चल ओर 
| शान्त करके योगी जिसका ईधन जल 
चुका है से [ धूमरहित] अग्रिके समान 
हो जाता दै।'' 


"यह चौवीस! भेदौवाली 


१ मायाके चौवौस भेद इस प्रकार द-प प्रकृति (त्िगुणात्पिका मूला प्रकृति), सात 
भ्रकृति। विकृति (महन्तत्व, अकार ओर पाँच तन्मात्रं) ओर सोलह विकृति (दस इद्धि, 


एक मन ओर पौँच भूत) । 


अध्याय १] 


शाद्भरभाष्यार्थं 


४५ 


माया परा प्रकृतिस्तत्समुत्थौ । 
कामक्रोधौ लोभमोहौ भयं च 
विषाद्नोकौ च विकल्पजालम्‌॥ 
धराधरौ सुखदुःखे च सष्टि- 
्विनाशपाकौ नरके गतिश्च 
वासः स्वगे जातयश्चाश्रमाश्च 
रागद्वेषौ विविधा व्याधयश्च ॥ 
कौमारतारुण्यजरावियोग- 
संयोगभोगान्टानव्रतानि। 
इतीदमीदृग्विदयं निधाय 
तुष्णीमासीनः सुमतिं विविद्धि ॥'' 
तथा च श्रीविष्णुधर्मे 
षडध्याय्याम्‌-- 
*"अनादिसम्बन्धवत्या 
्ेत्रज्लोऽयपविद्यया । 
पश्यति भेदेन 
ब्रह्मतत्त्वात्नि स्थितम्‌ 
'पश्यत्यात्मानमन्यच्य 
यावद्वै परमात्मनः! 
तावत्संभ्राम्यते जन्तु- 
मोहितो निजकर्मणा॥ 
संक्षीणाशेषकर्मां तु 
परं ब्रह्य प्रपश्यति। 


युक्तः 


माया जगत्की मूल कारण है। उसीसे 
काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय, विषाद, 
शोक तथा अन्य विकल्पजाल उत्पन्न 
हए है । ओर उसीसे धर्म अधर्म, सुख- 
दुःख ओर सृष्टि-विनाशरूप परिणाप, 
नरकमे जाना, स्वर्गं रहना, जाति, 
आश्रम, राग, देष, वरह- तरहकी व्याधियौ, 
कुमारावस्था, तरुणता, वृद्धावस्था, वियोग, 
संयोग, भोग, उपवास ओौर व्रत प्रकट 


। हुए है । इन सवक इस प्रकार्‌ [ प्रकृत्तिका 


ही विकार] जाननैवाला पुरुष इन्द 
प्रकृति स्थापित कर मौनभावसे स्थित 
रहता है । उसे हौ तुम शुभ मतिवाला 
जानो।'' 


तथा श्रीविष्णुधर्मोत्तरपुराणके 
अन्तर्गत षडध्यायीमे भी कहा 
| है-“" यह शेस अपनेमें 


उनादिकालसे सम्बद्ध हुई अविद्यासे 
युक्त हौकर अपने अन्तःकरणमें स्थित 
ब्रह्मको भेदरूपसे देखता है । जनतक 
जीव परमात्मासे थिन्न अपनेको तथा 
अन्य जीवको देखता दै तवबतक वह 
अपने कर्मोह्वारा मोहित होकर संसारमें 
भटकाया जाता दै । जब इसके सम्पूर्ण 
कर्म क्षीण हो जत्ते है तो यह शुद्ध 
'परब्रह्मको अपनेसे अभित्नरूपसे 


॥ शवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


अभेदेनात्मनः शुद्धं 
शुद्धत्वादक्षयो भवेत्‌॥ 
अविद्या च क्रियाः सवाँ 
विद्या ज्ञानं प्रचक्षते। 
कर्मणा जायते जन्तु- 
विद्यया च विमुच्यते॥ 
उद्वितं परमाथ हि 
द्वैतं तद्धित्न उच्यते। 
पशुतिर्यङ्मनुष्याख्यं 
तथेव नृप नारकम्‌॥ 
चतुर्विधोऽपि भेदोऽयं 
मिश्याज्ञाननिबन्धनः। 
अहमन्योऽपरश्चाय- 
ममी चात्र तथापरे॥ 
अज्ञानमेतदद्रैता्य- 
मद्वैतं श्रूयतां परम्‌। 
मम त्वहमिति प्रज्ञा- 
वियुक्तमविकल्पवत्‌ ॥ 
अविकार्यमनाख्येय- 
मद्वैतमनुभूयते ] 
मनोवृत्तिमयं दवेत 
मदत परमार्थतः ॥ 
मनसो वृत्तयस्तस्मा- 
द्धर्पाधर्पनिपित्तजाः । 
निरोद्धव्यास्तन्निरोधे 
द्वैतं यैवोपपद्यते।) 
मनोदृष्टमिदं सर्व 
यत्किल्चित्चराचरम्‌ । 


देखता है ओर शुद्ध हो जानैके 
कारण यह अक्षय हो जाता दै। 
समस्त कर्म अविद्यारूप है ओर 
ज्ञान विद्या कहलाता है। कर्मसे 
जीवको जन्म तेना पडता है ओर 
ज्ञानसे वह मुक्त हो जाता है। उदैत ही 


| परमार्थं ॒है ओर्‌ दैत उससे भिन्न 


(अपरमार्थ) कहा जता है । हे राजन्‌! 
पशु-तिर्यकू. मनुष्य ओर्‌ नारकी जीव--यह 
चार प्रकारका भेद्‌ मिथ्या ज्ञानके ही 
कारण है। मै अन्य हू यह अन्य हे 
ओर ये सबन अन्य है-यही दैत 
कहलानेवाला अज्ञान है । जब अद्धैतके 
विषयमे श्रवण करो। 

"“उद्रैततत्व मै-मेरा, वू-तेरा 
आदि बुद्धिस रहित, निर्विकल्प, 
निर्विकार ओर अनिर्वचनीयरूपसे 
अनुभूत होता है । दैत मनोवृ्तिरूप है, 
परमार्थतः तो अद्वैत ही है; अतः 
धर्माधर्मरूप निमित्तके कारण उत्पन्न 
हुई मनकी वृत्तिरयोका निरोध करना 
चाहिये । उनका निरोध हो जानेषर 
दैतकी सिद्धि नहं होती! यह जो कुक 
चराचर जगत्‌ है स्र मनका दृश्यमात्र है । 


अध्याय ९] शाङ्करभाष्यार्थं ४७ 
मनसो छमनीभावे- मनका अमनीभाव (नाश) हो 
ऽद्वैतभावं तदाप्रुयात्‌॥ जानेप्र यह अद्रैतभावको प्राप्न हौ 
कर्मणां भावना येयं जाता है। यह जो कर्मोकौ भावना है 

, सा ब्रह्मपरिपन्थिनी। वह ब्रह्मानुभवमें विप्ररूप दै, क्योकि 
कर्मभावनया तुल्यं कर्मोकौ भावनाके अनुकूल हौ 
विज्ञानमुषजायते ॥ | विज्ञान प्रा होता हे। विज्ञान तो 


तादृग्भवति विज्ञपि- 
यादशी खलु भावना! 
क्षये तस्याः परं ब्रह्म 
स्वयमेव प्रकाशते ॥ 
'परात्मनोर्मनुष्येनद्र 
विभागोऽ्लानकल्पितः। 
तस्यात्मपरयो- 
रविभागोऽत एव रहि॥। 
आत्मा शषेत्रत्संननो हि 
संयुक्तः प्राकृतैर्गुणैः। 
तैरेव वित्तः शुद्धः 
परमात्मा निगद्यते ॥' ` 
तथा च श्रीविष्णुपुराणे 
""परमात्मा त्वमेवैको 
नान्योऽस्ति जगतः पते। 
महिमा येन 
व्याघयेतच्राचरम्‌ ॥ 
यदेतद्दृश्यते मूर्त- 
पेतन्ज्ञानात्मनस्तव । 
भ्रान्तिज्ञानेन पश्यन्ति 
जगद्रूपमयोगिनः ५ 


क्षये 


तवैष 


वैसा दी टोता टै जैसी कि भावना 
होती है। अततः भावनाका नाश हौ 
लानेपर परब्रह्मका स्वयं ही अनुभव 
| होते लगता है। हे राजन्‌। आत्मा ओर 
‹ पख्रह्मका जो विभाग है वह अञञानकल्पित 
ही दै। इसौसे उसका क्षय हो जानेपर्‌ 
फिर आत्मा ओर परत्रह्यका अभेद ही 
निश्चित होता है। श्षत्र्ञसंज्ञक आत्मा 
प्रकृतिक गुणोंसे युक्त दै, वही उनसे 
रहित होकर शुद्ध ॒होनेपर परमात्मा 
कहलाता है ।' 

एेसा ही श्रीतिष्णुपुराणमे भी कहा 
¦ है-*हे जगत्पते! तुर्टीं एकमात्र 
परमात्मा हौ; तुमसे भिन्न ओर कु 
भी नहीं दै। जिससे यह चराचर 
जगत्‌ व्याप्त है वह यह तुम्हारी ही 
महिमा है। ब्रह जो कु मूर्तं जगत्‌ 
दिखायी देता है ज्ञानस्वरूप आपका ही 
¦ रूप दै। असंवमी लोग अपने भ्रमपूर्ण 
| ज्ञानके अनुसार इसे जगद्रूप देखते दै 1 


८ शवेताश्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय १ 
ज्ञानस्वरूपमखिलं | इस सम्पूर्णं ज्ञानस्वरूप जगत्को 
जगदेतदवुद्धयः । अर्थस्वरूप देखनैवालो बुद्धिहीन 
अर्थस्वरूपं पश्यन्तौ पुरुषोको मोहरूप महासागरमै भटकना 
भ्राम्यन्ते मोहसंप्लवे ॥ 


ये तु ज्ञानविदः शुद्ध 
चेतसस्तेऽखिलनं जगत्‌। 


ज्ञानात्मकं प्रपष्टयन्ति 
त्वद्रूपं पारमेश्वरम्‌॥' 
(१। ४। ३८ ष्ट) 


"अहे हरिः सर्वमिदं जनार्दनो 
नान्यत्ततः कारणकार्यजातम्‌। 
इदरइमनो यस्य न तस्य भूयो 
भवोद्भवा द्रन्धगदा भवन्ति ॥"" 
(१। २२। ८७) 
ज्ञानस्वरूपमत्यन्तं 
निर्मलं परमार्थतः। 
तदेवार्थस्वरूपेण 
भ्रान्तिदर्शनतः स्थितम्‌ ॥'" 
„ (शशाक 
“ज्ञानस्वरूपो भगवान्यतो- 
ऽसावशोषमूर्ति्न तु वस्तुभूतः । 
ततो हि शैलाब्धिधरादिभेदा- 
अनीह विज्ञानविजृम्भितानि ॥' 
(२। १२। ३९) 
'"वस्त्व्ति कि कुत्रकिदादिमध्य- 
पर्चन्तहीनं सत्ततैकरूपम्‌। 
यच्ान्यधात्वं द्विज याति भूमौ 


पडता दै। किन्तु जौ शुद्धचित्त 
जानीलोग है वे इस सम्पूर्णं जगतूको 
आप परस्मात्माका ज्ञानमय स्वरूप ही 
देखते है ।'' “जिसका एसा निश्चय है 
कि रँ तथा यह सम्पूर्णं जगत्‌ जनार्दन 
शरीरि ही है उनसे भिन्न कोई भी 
कार्यं कारणवर्गं नही है, उस पुरुषको 
फिर्‌ सांसारिक राग-द्वेषादि दरन्रूप रोग 
नहीं ोते।'' 

“जो परमार्थतः (वास्त्ें) अत्यन्त 
निर्मल ज्ञानस्वरूप परमात्मा है वही 
अज्ञान -दृष्टिसे , विभिन्न पदा्थेकि 
रूपमे प्रतीते रहा है ।'' "'वे विश्व 
पूर्ति भगवान्‌ ज्ञानस्वरूप रै, पदार्थाकार्‌ 
नही है, इसलिये इन पर्वत, समुद्र 
ओर पृथिवी आदि नरिभित्न पदार्थोको 
तुम ॒विक्ञानका ही विलास जानो।'' 
"हे द्विज! क्या घटपटादि को 
भी देसी वस्तु है जो आदि, मध्य 
ओर अन्ते रहित एवं सर्वदा 
एक रूपम ही रहनेवाली . हो। 
पृथितीपर जो वस्तु बदलती रहती दै, 


अध्याय ९] शाद्करभाष्याथं र्‌ 
न तत्तथा तत्र कुतो हि तत्त्वम्‌॥ पूर्ववत्‌ नहीं रहती, उसमे वास्तविकता 
मही घटत्वं घटतः कपालिका | कैसे हौ सकती है? देखो, मृत्तिका ही 
कपालिकाचूर्णरजस्ततोऽणुः॥ | परल हो जाती ह, फिर वही घटसे 
कपाल, कपालसे चर्ण -रज ओर रजसे 

जनैः स्वकरम॑स्तमितातमनिश्चयै- | अणुरूप हो जाती है। फिर बताओ तो 
रालक्ष्यते ब्रूहि किमत्र वस्तु॥ | सही, अपने कर्मोकिं वशीभूत हौ 
तमात विन्नानमृतेऽस्ति किञि- आत्मनिश्चयको भूले हुए मनुष्य इसमे 
कविना कौन-सी सत्य वस्तु देखते दै? अतः है 

| द्विज! विज्ञानके सिवा कभी कीं कोई 

विज्ञानमेकं  निजकर्मभेद- | भरी पदार्थसमूह नहीं है । अपने-अपने 
विभित्नचित्तैबंहुधाभ्युपेतम्‌ ॥ कर्मोकि कारण विभिन्न चिन्तवृक्तियोँसे 
विशुद्धं निमलं युक्त पुरुषोको एक विज्ञान ही विभित्ररूपसे 
नानं श एमन | न क कानादि 
मशोषलोभादिनिरस्तसद्गम्‌ । | रहित शोकशून्, लोभादि सम्पूर्ण दोसे 


एकं सदैक परमः पेषः 
स वासुदेवौ न यतोऽन्यदस्ति॥ 

सद्धाव पतरं भवतो मयोक्तो 
ज्ञानं तथा सत्यपसत्यमन्यत्‌। 

एतत्तु 
तत्रापि चोक्तं भुवनाश्रितं ते॥'' 


यत्रव्यवहारभूतं 


(२। १२। ४९.४५) 
""अविद्यासंचितं कर्म॑ 
तच्चाशेषेषु जन्तुषु ॥ 


आत्मा शुद्धोऽक्षरः शान्तो 
निर्गुणः प्रकृतेः परः। 


वर्जित, सदा एकरस एतं असंग एकमात्र 
विशुद्ध विज्ञान ही वह सर्वश्रेष्ठ परमे धर 


। वासुदेव है; उससे भिल्ल ओर कुक भी 


नहीं दै। इस प्रकार मन तुम्हारे प्रति 
परमार्थका निरूपण क्रिया। बस, एक 
ज्ञान ही सत्य है ओर सव मिथ्या दै। 
उसके सिवा यह जौ व्यावहारिक सत्य 
है उस त्रिभुवनके विषयमे भी वर्णन 
कर दिया।'" 


“कर्म अविद्याजनित है ओर कह 
सभी जीवोमे विद्यमान रै; किन्तु 
आत्मा शुद्ध, निर्विकार, शान्त, 
निर्गुण ओर प्रकृततिसे अतीत है। 


१ शवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


प्रवृद्ध्यपचयौ न स्त 
एकस्याखिलजन्तुषु ॥' 
(२। १३। ७०-७१) 
"यत्तु कालान्तरेणापि 
चान्यसंज्ञामुपैति वै। 
परिणामादिसम्भूतां 
तद्वस्तु नृप तच्च किम्‌॥'* 
(२। १३। १००) 
"“यद्टन्योऽस्ति परः कोऽपि 
मरत्तः पार्थिवसन्तम। 
तदैषोऽ्हमयं चान्यो 
वक्तु मेवमपीष्यते ॥ 
यदा समस्तदेहेषु, 
पुमानेको व्यवस्थितः। 
तदा हि को भवान्सोऽह- 
मित्येतद्विप्रलम्भनम्‌ ॥ 
त्वं राजा शिविका चेयं 
वयं वाहाः पुरःसराः। 
अवं च भवत्तो लोको 
न॒ सदेतत्त्वयो च्यते ॥'" 
(२। १३। ९०९२) 
“वस्तु राजेति यलोके 
यच्च सजभरात्मकम्‌। 
तथान्ये च नृपत्वं च 
तत्तत्सङ्कल्पनामयम्‌ ॥* 
(२। १३। ९९) 
^“ अनाशी परमार्थश्च 
प्राजञरभ्युपगम्यते ।'" 
(२। ४८। र) 


| सम्ूर्णं॒प्राणियोम विद्यमान उस 
एक आत्मके वृद्धि ओर क्षव 
नही होते।' ““हे राजन्‌। जो 
कालान्तरे भी परिणामादिके कारण 
होनेवालौ किसी अन्य सरज्ञाको प्राप्र 
नदीं होती कहौ परमार्थ तस्तु दै। 
एसी वस्तु [आत्माके सिवा] ओर 
क्या दै?" "हे नृपश्रेष्ठ! यदि मुञ्नसे 
भि कोई ओर पदार्थं होत्ता तो यह, 
गै, अमुक, अन्य आदि भी कहना 
ठीक हो रकता था। जब कि 
सम्ूर्णं शरीरो एक हौ पुरुष स्थित 
हतो "माप कौन रहै?" "गै व्ह 
इत्यादि , वाक्य- वञ्चनामात्र है] तुम 
राजा हो, यह पालकी है, हम 
तुम्हारे सामने चलनेवालै वाहक रै 
ओर्‌ यै तुग्र पर्जिन है यह तुम 
ठीक नहीं कहते ।'* ““ व्यवहार जो 
वस्तु राजा है, जौ राजसेवकादि है 
ओर्‌ जिसे राजत्वं कहते दँ तथा इनके 
सिवा जौ "अन्य पदार्थं है वै सब 
सङ्कृल्पमय ही दै।'' “अविनाशी 
परमार्थतत्वकौ उपलब्धि तो सानिर्योको 
ही होती दै।'" 


अध्याय १] शाङ्करभाष्यार्थं ५९ 
“परमार्थस्तु = भूपाल ""राजन्‌) तुम ॒मुङ्षसे संक्षेपे 
संक्षेपाच्छ्यतां मम॥ 


एको व्यापी समः शुद्धो 

निर्गुणः प्रकृतैः परः1 
जन्मवृद्धयादिरहित 

आत्मा सर्वगतोऽव्ययः॥ 
'परज्ञानमयः सदधि 

नामजात्यादिभिः प्रभुः। 
न योगवान्न युक्तोऽभू- 

चैव पार्थिव योक्ष्यते॥ 
तस्यात्मपरदेहेषु 

संयोगो दोक एव यत्‌। 
विज्ञानं परमार्थोऽसौ . 

द्ैतिनोऽतथ्यदरिनः ॥'* 

(२। १४। २८३१) 

"“एनपेकमिदं विद्र 

न्रभेदि सकलं जगत्‌। 
वासुदेवाभिधेयस्य 

स्वरूपं परमात्मनः॥'" 

(२। १५। ३५) 

'“निदाघोऽप्युपदेषटोन 

तेनाद्वैतपरोऽभवत्‌ ॥ 
सर्वभूनान्यभेदेन 

स ददं तदात्मनः। 
तथा ब्रह्म ततो मुक्ति 

मवाप परमां द्विज॥ 
सितनीलादिभेदेन 

यथैकं दृश्यते नभः! 


| परमार्थतत्त्व श्रवण करो। सर्वव्यापी, 


सर्वत्र ५ समभावसे स्थित, शुद्ध, 


| निर्गुण प्रकृतिसे अतीत, जन्म ओर 


वुद्धि" आदिसे रदित, सर्वगत एवं 
अचिनाशी आत्मा एक है ।' बह परम 
ज्ञानमय है। हे राजन्‌! उस प्रभुका 
वास्तविक नाम एवं जाति आदिसे 
संयेगनतोदै, नहुआरहै ओरन 
कभी होगा ही। उसका अपने ओर 
दूसरोके देहोके साथ एक हौ संयोग है । 
इस प्रकारका जो विशेष ञान है वही 
परमार्थं है । द्वैतवादी तो अपरमार्थदर्शी 
दै। हे विद्वन्‌! इस प्रकार यह सारा 
जगत्‌ वासुदेवसंज्ञक 'परमात्माका एक 


अभिन्न स्वरूप ही दै।'' 

“" [गुस्वर मुके] इस उपदेशसे 
निदाघ भी अद्रैतपरायण हो गया; ओर तन 
वह समस्त प्राणिर्योको आत्मके साथ 
अभेदरूपसे देखने लगा तथा उसे त्रह्मका 
साक्षात्कार हो गया । हे द्विज ! इससे उसने 
उन्ृष्ट मोक्षद प्राप कर लिया। जिस 
प्रकार एक ही आकाश सफेद ओर नीले 
आदि भेदसे विभिन्न प्रकारका दिखायी 


प्र इ्वेताश्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय ९ 


भ्रान्तवृष्टिभिरात्मापि देता है, उसी प्रकार जिनकी दृष्टि 
तथैकः समयृथवपृथक्‌ ॥'* | भ्रमगरस्त है उन लोगोको आत्मा 
(२। १६।१९-२०) | वि 


ता , दिखायी देता टै।'' “दस जगते 

एकः समस्तं यदिहास्ति किञ्चि- | जो कुछ है वह सन एकमात्र श्रीहरि 
त्दच्युतौ नास्ति परं ततोऽन्यत्‌। | हौ है; उनसे भिन्न ओर कुछ भी नहीं 
सोऽहं स च त्वं स च सर्वमेत्त- | दै। वही मेँ ह वही तुम हो ओर यह 
सारा जगत्‌ भी आत्मस्वरूप श्रीहरि ही 


व स शम) दै। तुम भेदभ्रमको छोड दो। उस 


इतीरितस्तेन स राजवर्य (अवधूत) के देखा कहनेपर उस 
स्तत्याज भेदं परमार्थदृष्टिः! | सौवीपनरेशने परमार्थदृष्टिसे सम्पत्न हो 
सचापि जातिस्मरणाप्तनोध- | भेदनुद्धि छोड दी ओर उस ब्राह्मणे 


भी पूर्वजन्मका स्मरण रूहनेसे तत्त्वज्ञान 
प्राप कर उसी जन्मे मोक्षपद प्राप 
(२) १६। २२--र२४) | कर्‌ लिया।'' 


स्तत्रैव जन्मन्यपवर्गमाप।)'" 


तथा लेङ्घे- । त्था लिङ्गपुराणे कहा है--'* अतः 
^ तस्मादज्ञानमूलो हि | समस्त॒प्राणियोंको यह संसार 
संसारः सर्वदेहिनाम्‌। | अज्ञानके ही कारण प्रा हुआ है; 


| क्योकि चिच्रार करनेपर स्वतन्त्र 
| पस्मात्मा ओर परतन्त्र जीवम कोई 
| भेद नहीं है । अहो! जब उसमें एकत्व 
त | भौ नदीं रै तो हैत कासे हौ सकता 
४ ठ कुमोश्ववह | है? जब एक नहीं ओर कोई मत्य 


परतन्त्र स्वतन्त्रे च 
भिद्यभावाद्धिचारतः॥ 
एकत्वमपि नास्त्येव 


एकं नास्त्यथ मर्त्य च | (मरणधर्मा) भी नहीं तो मृत्यु क्से 
कुतो पृतसमुद्धवः॥ | हो सकती है? बह न अन्तःप्र ( भीतर्कौ 
नान्तःप्रल्ले ब्ररिष्प्र्लो | जाननेवाला) है, न बहिष््रल (बाहर्कौ 


न चोभयत एव च। । जानेवाला) है, न दोनों ओरकी जानने- 


अध्याय १] शाङ्धरभाष्यार्थं ५३ 
न प्रज्ञानघनस्त्वेवं वाला दै ओर न प्रज्ञानघन है। 
न प्रजञोऽप्र्ञ एव सः॥ | इसीलिये वह न प्रत्त प्रकृष्ट 
विदिते नास्ति वेद्यं च | ज्ञानवान्‌) है आर न अप्रज (्ञानहीन) 
निर्वणा ही है। स्लान हो जानेषर तो कोई 

निर्वाणं परमार्थतः सेय ही नहीं रहता; अत्तः परमार्थतः 
अन्नानतिमिरात्सर्व निर्वाणस्वरूप ही है। सव कुछ 


नात्र कार्या विचारणा ॥ 
ज्ञानं च बन्धनं चैव 

मोश्रो नाप्यात्मनो द्विजाः! 
न द्येषा प्रकृतिर्जीवो 

विकृतिश्च विकारतः। 
विकारो चैव मायैषा 

सदसदव्यक्तिव्जिता 
तथाह भगवान्पराश्णरः-- 
""अस्माद्धि जायते विश्च 

प्रैव प्रविलीयते। 
स म्रायी मायया बद्धः 

करोति विविधास्तनूः ॥ 
न॒ चात्रैवं संसरति 

न च संसारयेत्परम्‌। 
न कर्ता नैव भोक्ता च 

न॒ च प्रकृतिपूरूषौ॥ 
न माया नैव च प्राण- 

शरैतन्यं परमार्थतः। 
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-मायामय मायासे वंधकर स्वयं ही 


अनलानान्धकारकै ही कारण दै! इसे 
किती प्रकारका विचार करनैकी 
आवश्यकता नीं है । है द्िजगण ! आत्माका 
न ज्ञान होता है, न बन्धन होता है ओर 
न मक्षही होता है। जीव नतो यह 
प्रकृति दै, न विकृति है गौर न इनका 
विकार ही है, क्योकि ये सव विकारी 
रहै । यह सन तो सत्‌-असतसे विलक्षण 
मायादहीहै।' 

तथा भगवान्‌ पराशर कहते 
है-““इसीसे विश्च उत्पन्न होता है 
ओर इसीमे लीन हो जाता है। वह 


अनेक प्रकारकै शरीर धारण कर 
लेता दै। किन्तु इस प्रकार न तो 
वह स्वयं संसारको प्रा होता है 
ओर न किसी अन्यको ही 


। संसारे प्रवृत्त करता है वरयोकि 


वह न कर्तारै, न भोक्ता है, न प्रकृति 
या पुरुषै, न पाया दै ओर न प्राण 
है; वस्तुतः वह तो चैतन्य. है। अतः 


प शवेताश्वततरोपनिषद्‌ [ अध्याय ९ 
तस्मादज्ञानमूलो हि समस्त प्राणियोको अशानकेे कारण हवी 
संसारः सर्वदेहिनाम्‌ ॥ संसाप्कौ प्राप्ति हुई है। आत्मा तौ 

नित्यः सर्वगतो ह्यात्मा नित्य, सर्वगत, कूटस्य ओर निर्दोष 
कूटस्थो दोषवर्जितः। | दै। वह एक अपनी मायाशक्तिके 


एकः स धिद्यते शक्त्या 
मायया न स्वभावतः॥ 
तस्माददरैतमेवाहु- 
मुनयः परमार्थतः। - 
ज्ञानस्वरूपमेवाहु- 
्जगदेतद्विचक्षणाः 
अर्थस्वरूपमज्ञाना- 
त्पश्यन्त्यन्ये कुदृष्टयः। 
कूटस्थो निर्गुणो व्यापी 
चैतन्यात्मा स्वभावतः॥ 
दश्यते दयर्थरूपेण 
पुरुषैभरन्तदृष्टिभिः 
यदा पश्यतति चात्मानं 
केवलं परमार्थतः ॥ 
मायामात्रमिदं हैतं 
तदा भवति निर्वुतः। 
तस्माद्धिजनानमेवास्ति 
न प्रपञ्चो न संसृतिः॥'' 
एवं श्रुत्यादिना नामादिकारणोप- 
प्रपञ्चस्य न्वासमुखेन 
मिथ्यात्वम्‌ स्वरूपेण च बाधित 
त्वाद््रपञ्चस्य पिथ्यात्वमवगम्यते । 
अस्थूलादिलक्षणस्य ब्रह्मण 
स्तद्विपरीततस्थूलाकारो मिथ्या 


॥ 


ह्वा ही भेदको प्रात होता दै, 
स्वरूपतः नहीं। अत्तः मुनियोनि 
परमार्थतः अद्वैत टौ बतलाया है; 
विद्ानोने इस जगत्‌को ज्ञानस्वरूप 
ही कहा है। जिनकी दृष्टि दूषित दै 
वै अन्य लोग ही अज्ञानवश इसे 
परमार्थस्वरूप समदते है! चैतन्य 
आत्मा तौ स्वभावतः कूटस्थ, निर्गुण 
ओर सर्वव्यापक टै। भ्रान्तिदरशी 
लोर्गोको हौ वह पदार्थाकार प्रतीत 
होता है। जिस समय पुरुष आत्माका 
परमार्थरूपसे साक्ात्कार करता है ओर 
इस दवेतप्रपञ्चको मायामात्र समञ्जता है 
उसी समय उसे शन्ति प्राप होती टै। 
अतः केवल विज्ञान ही दै, प्रपञ्च या 
संसार नहीं है ।*" 

इस प्रकार श्रुति आदिके द्वारा 
नामादिके कारणोका दिष्दर्शन 
करानेसे तथा स्वरूपतः बाधित होनेके 
कारण प्रपञ्चका मिथ्यात्व जाना 
जाता है । ब्रह्म अस्थूलादि लक्षणोवाला 
है, अतः उससे विपरीत स्थूलाकरार 


अध्याय १] शाङ्धरभाष्यार्थं पष्‌ 
भवितुमर्हति। यथैकस्य | प्रपन्न मिथ्या होना ही चाहिये) जिस 
चन््रमसम्तद्विपरीतद्वितीयाकार प्रकार एक चन्द्रमाका उससे विपरीत 
| दूसरा आकार मिथ्या होता है उसी 

त्‌ प्रकार इसे समाना चाहिये । 
तथा च सूत्रकारो ' न स्थानतो- इसी प्रकार सूत्रकार भगवान्‌ व्यासने 
भी ' "नः स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गं 
सूत्रकून्मतोपत्यास- पि परस्योभय- र 


पूर्वकं ब्रह्मणी लिङ्गं सर्वत्र हि" 
निर्विशेषत्व- 


(ब्र सुर ३1 
समर्थनम्‌ सारद) इति 
स्वरूपत  उपाधितश्च विरुद्ध 


रूपद्वयासम्भवान्निर्विशेषमेन ब्रह - | 


त्युपरपाद्य '“न॒ भेदात्‌ “~(ब्र० 
सृ० ३। २। १२) इत्ति भैद- 
श्ुत्तिबलात्किमिति सविशेषमपि 
ब्रह्म नाभ्युपगम्यत्त इत्याङ्कय “न 
प्रत्येकमतद्वचनात्‌ '' इत्युपाधि- 
भेदस्य श्रुत्यैव बाधितत्वादभेद्‌- 
श्रुतिबलात्सविशेषस्य ग्रहणायोगा- 
तरिर्विशेषमेवेत्युपपाद्य *"अपि 


सर्वत्र दि'' इस सुत्रहवारा स्वरूपसे ओर्‌ 
उपाधिसे भौ ब्रह्मके [सविशेष ओर्‌ 
निर्विशेष] दो परस्पर- विरुद्ध रूप सम्भव 
न होनैके कारण ब्रह्म निर्विशेष ही है 
फेसा उपपादनं कर [फिर “न भेदादिति 
चेन्न प्रत्येकमतद्रचनात्‌'' इस सूत्रके] 
“नर भेदात्‌"' इस अंशद्वारा ठेसी आशङ्का 
| कर्‌ कि “ क्या भेदशरुतिके साम्ये ब्रहमको 
सविशेष भी नहीं माना जा सकता'' 
“नर प्रत्येकमतद्चनात्‌'' इस अंशसे 
वह निश्चय किया है कि उपाधिजनित 
भेदश्ुत्िमे ही बाधित होनेके कारण 
अभेदश्रुतिके सामर्थ्यसे सविशेष 
ब्रह्मका ग्रहण नहीं किया जा सकता, 
। इसलिये वह निर्विशेष ही रै। इसके 


१- परब्रह्म उपाधिसे भौ [ प्विशेप निर्विशेष] उभयरूप नहीं हौ सकता; क्योकि सर्वत्र 
उसका निर्विशेषरूपसे हौ वर्णन किया गया है। 

२. [यदि कहो] एेसा नहीं दै, क्योंकि [* चतुष्पाद्‌ त्रहम' ' घोडशकलं ब्रह्म इत्यावि रूपसे] 
प्रत्येक विद्याम उसका भेदरूपमे वर्णन किया दै। 

३-तो एेसा नहीं है, वयोकि प्रत्येक ओपाधिक भेदमे [' अयमेव स योऽयमात्मा इत्यादि 
श्रुतिके ह्वास1 उसका अभेद हौ बतलाया गया हे । 


प्‌ श्वेताश्वततेपनिषद्‌ [ अध्याय १९ 
चैवपेके'' (ब्र सूु० ३। २।| पश्चात्‌ "अपिः चैवमेके'' इस सूत्रसे 
९३) इति भेदनिन्दापूर्वक- | यह निश्चय क्या है कि कोई-कोई 
मभेदयेवैके शाखिनः | शाखावाले भेददृष्टिकौ निन्दा करते हृए 


समामनन्ति-““ पनयैवेदमापतव्यप्‌ '' | अभेदका ही प्रतिपादन कसते है । [उनका 
(क० उ० २। १। ११)1 ^“नेह | कथन है कि] "“यह मनसे ही प्रप्त 


नानास्ति किञ्चन।'' “मृत्योः स | 
मृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति '' | 
(बु उ० ४। ४। १९)1| 
*एकथैवानुद्रष्टव्यमिति!' (बृ० उ० । 
। ४1 २०)। ""भोक्ता भोग्यं | 
प्रेरितारं च मत्वा सर्वं ॒प्रोक्तं | 
त्रिविधं ब्रह्ममेतत्‌" ( श्वेता० उ० १॥ । 
१२) इति सर्वभोग्यभोक्तनियन्तृ- । 
लक्षणस्य प्रपञ्चस्य ब्रहीक- 
स्वभावताभिधीयत इति। ॥ 


पुनरपि निर्विशेषपक्षे दृढीकृते 


सविशेषत्वगाशङ्कच किंपित्येकस्वरूपस्य | 
तत्निरसनं 

तिषिरो उभयस्वरूपासम्भवे- | 
श्रुतिविरोधः 
परिहारश्च ऽनाकारमेव ब्रह्माव- 


धार्यते न पुर्विपरीतमित्याङ्कय 
“अरूपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ '' 
(ब्र० सू० ३। २। १४) इति | 


किया जा सकता है '', “ सहाँ नाना कुछ 
नहीं है '', '" वहो जो अनेकवत्‌ देखता 
है बह मूत्युसे मृत्युको प्राप्न होता है ' ^ 
“उसे एकरूप दी देखना चाहिये", 
तथा '“ भोक्ता, भोग्य ओर्‌ प्रेरक मानकर 
जिसे तीन प्रकारका कहा गवा है वह 
सन ब्रह्म द्री है '' इत्यादि श्रतिवोसं 
भोक्ता, भोग्य ओर प्रेरकरूप सम्पूणं 
प्रपञ्च एकमात्र ब्रह्यस्वरूप ही कहा 
गया रै। 

इस प्रकार फिर भी निर्विशेष 
प्षकी ही पुष्टि होनेषर एकस्वरूप 
ब्रह्मका उभयरूप होना असम्भव है 
इषलिये ब्रह्मको निराकार ही क्यों 
निश्चय किया जता दै, उससे विपरीत 
साकार क्यो नहीं माना जाता एसी 
आशङ्का कर्‌ “अरूपवदेव हि 
तत्प्रधानत्वात्‌" इस सूत्रसे यह कहा 


१-अपि तु किसी-किसी शाखावाले इस प्रकार ही [अर्थात्‌ भेदकौ निन्दापूर्वक अभेदका 


ही] प्रतिपादन करते हैँ! 


२-ज्रह्म रूपरहित ही है, क्योकि प्रधानतया ब्रह्यका प्रतिपादन करनेवालौ *“अस्थृलम्‌' 


इत्यादि श्रुति निर्गुणप्रधान ही दै। 


अध्याय १] शाद्करभाष्यार्थं , ५७ 

रूपाद्याकाररहितमेव ब्रह्मावधारयितव्यम्‌। | टै कि ब्रद्यको रूपादि आकाररोसे 
निश 

कस्मात्‌? ततप्थानत्वात्‌। रहित ही निश्चय करना चाहिये। 


"" अस्थूलपनण्वहस्वमदीघंम्‌।'' ( बु° 
उ० ३। ८। ८ ) '"अशब्दपस्पर्शं - 
मरूपमनव्ययम्‌'' (क० उ० ९। ३॥। 


१५)। “आकाशो चै नाम नाम- 
रूपयोर्मर्वहिता ते यदन्तरा तद्‌ 
ब्रह्म" (छा० उ० ४। ९४। ७) 
"" त्देतदब्रहणपूर्वमनपरमनन्तर- 
मबाह्यमयमात्मा ब्रह्य सर्वानुभूरित्येत- 
दनुशासनम्‌'' ( ब॒ उ० २। ५। 
९९) इत्येवप्रादीनि निष्प्रपञ्च 


ब्रहयात्मतत््वप्रधानानि। इतराणि 
तत्‌ 
प्रधानानि! तत्प्रधानान्यतत्प्रधानेभ्यो | 


बलीयांसि भवन्ति। 


कारणब्रह्मविषयाणि न 


अततप्तत्पर- 


क्यो ?--इसलिये किं निर्विशेष वाक्य 
ही ब्रह्मका प्रधानतया प्रतिपादन 
करते है । यथा-"ब्रह्म न स्थूल है, 
न अणुदहै, न हृस्व है, न दीर्घ 
रै, '' “'ब्रह्म शब्द, स्पर्श ओर रूपहीन 
तथा अविनाशी दै" “आकाश 
(आकाशसांज्ञक ब्रह्म) ही नामरूपका 
निर्वाहक है, वे जिसके अन्तर्गत है 
वह ब्रह्म है" "वह ब्रह्म कारण 
कार्यस रहित तथा अन्तर्बाह्मशुन्य दै, 
यह आत्मा सबका अनुभव करनेवाला 
ब्रह्म है--यहौ वेदकौ आज्ञा दै'' 
इत्यादि वाक्य प्रधानतया निष्प्रपञ्च 
ब्रद्मात्मततत्वके ही प्रतिपादक रैँ।* 
अन्य जो कारणक्रह्मत्रिषयक वाक्य 
है उनका मुख्य तात्पर्य ब्रह्मतत्त्वके 
प्रतिपादनमें नहीं है। किसी भी 
ज्ञातव्य वस्तुके सम्बन्धमें अतत्प्रधानः 


। वाक्यौकौ अपेक्षा तत्प्रधान वाक्य 


ही बलवान्‌ हतै हैँ । अतः प्रधानतया 
ब्रह्यतत्त्वका प्रत्निपादन करनेवाली 


* उनका मुख्य तात्पर्यं प्रपञ्चको चैतनसे 


१-जिन वाक्योमें ज्ञातव्य वस्तुक चर्चा तो 


अभिन्न सिद्ध केम ही दै। 
रहती दै, पर उनका मुख्य तात्पर्य उस वस्तुके 


स्वरूपका प्रतिपादन करने नहीं होता, वे ' अतत्प्रधान' कहलाते दै । 


२-जो वाक्य मुख्यतया जातव्य ' वस्तु" के 
वे ^ तत्प्रधान" कहे जाते हें । 


ततत्वैका ही प्रतिपादन करनेमें तात्पर्य रखते है, 


५८ 


एवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


श्रुतिप्रतिपन्नत्वान्निर्विशेषमेव 

ब्रह्मावगन्तव्यं न पुनः सविशेष- 
पिति निर्बिशेषपक्षमुपपाद्य का 
तर्याकारवद्विषयाणां श्रुतीनां गतिः? 
इत्याकाङ्क्षायां 
-च्चावैयर्थ्यात्‌'' (ब्र० सू० ३। २। 
९५) इति चनद्रसूर्यादीनां 
जलाद्युपाधिकृतनानात्ववच्च ब्रह्मणो - 


""प्रकाशव- 


ऽप्युपाधिकृतनानात्वरूपस्य विद्यमानता 
ब्रह्मण 
उपासनार्थो 


त्तदाकारवतो 
आकारविशेषोपदेश 
न विरुध्यते । 


एवपवैयर्थ्य  नानाकारब्रह्य- 
विषयाणां वाक्याना- 
पित्ति भेदश्रुतीना- 
मौपाधिकनब्रह्य- 

विषयत्वेनावेयर्थ्यमुक्त्वा पुनरपि 
निर्विशोषमेव ब्रहेति द्रदयितुम्‌ ' "आह 
च त्मात्रम्‌' (ब्र सुर ३।२॥ 
९६) इति। “स॒ यथा सैन्धव- 
घनोऽनन्तरोऽबाह्यः कृत्छ्लो रस- 


तिर्विशेषपक्ष- 
दद्रीकरणम्‌ 


| श्रुतिर्योसे ज्ञात होनेके कारण ब्रह्मको 
निर्विरोष ही मानना चाहिये, सविशेष 
नही। हस प्रकार निर्विशेष पक्षका 
समर्थन करनैपर रसौ आशङ्का 
होनेपर कि “फिर साकारब्रह्मपरा 
श्ृत्तियोकौ क्या गति होगी?" “" प्रकाश 
वच्चावैयर््यात्‌ः '" इस सूरे यह बतलाया 
दै कि जलादि उपाधियोंके कारण 
प्रतीत होनेवाले चद्ध सूर्यादिके नानात्वके 
समान ब्रह्मका भी उपाधिकृत नानात्वरूप 
विद्यमान रै। अतः उपासनाकै लिये 
ओौपाधिक आकास्वान्‌ ब्रह्यके किसी 
साकारविशेषका उपदेश करनेमै भी 
कों विसोध नदीं ै। 

इस प्रकार नानारूप ब्रद्मविषयक 
श्रुतिवाक्य भी व्यर्थं नही है इस 
तरह ओपाधिक ब्रंद्यविषयिणी होनेसे 
भेद्‌-श्रुतियोकौ अव्यर्थता बतलाकर 
फिर भी यह दृद करनैके लिये 
कि ब्रह्म निर्विशेष ही है" उन्होने 
"“ आहरे च तन्मात्रम्‌" इस सूत्रकौ 
अवतारणा कौ है। इस सूत्रम '"जिस 
प्रकार नमकका डला वाहर-भीतरसे शून्य 


१-[भितल-भिन्न उपाधियोमे तदनुरूप आकार धारण करनेवाले] प्रकाशके समान उपाधिभेदसे 
सविशेष ब्रह्मका प्रतिपादन करनेवाली श्रुति भी व्यर्थं नही ह । 
२-श्रुततने ब्रह्मकी चिन्मात्रताका प्रतिपादन किया हे । 


अध्याय १९] शाद्धरभाष्यार्थं ५९ 
घन एव एवं व्रा अरेऽय- | [ अर्थात्‌ बाहर-भीतर एक समान केवल 
मात्मानन्तरोऽबाह्यः कृत्छः प्रज्ञान- | घनीभूत रस हौ है] इसी प्रकार यह 
घन एव" (बरु ० ४। | आत्मा नाहर- भीतस भेदसे रदित सब~ 
५। ९३) इति श्रु्युपन्यासेन | का-सब घनीभूत प्रक्ञान हौ दै" इस 
विन्ञानव्यत्तिरिक्तरू पान्तराभाव- 


मुपन्यस्य '"दर्शयति चाथो अपि 
स्मर्यते'" (ब्र० सू० ३। २। ९७) 
इति। “अथात आदेशो नेति नेति" 
(बृ ० २। ३। ६)। 
^" अन्यदेव तद्विदितादथो अविदि- 
तादधि'" (के० ॐ १। ३) 
“यतो वाची निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा 
सह" (तैत्ति उ० २।४।९)। 


^“ प्रत्यस्तपितभेदं यत्‌ 
सत्तामात्रमगोचरम्‌ ॥। 
वचसामात्मसंवेद्यं 
तज्ज्ञानं ब्रह्मसंज्ञितम्‌।'' 
^“ विश्वस्वरूपवैरूप्यं 
लक्षणं परमात्मनः 1!" 
इत्यादिश्रुतिस्मृत्युपन्यासमुखेन 
प्रत्यस्तमितभेदमेव ब्रह्मे 
त्युपपाद्य ""अत एव चोपमा 
सूर्यकादिवत्‌!" (ब्र० सू ३। 
२। ९८) इति। यत एव 


श्रुतिको व्याख्या करते हुए उन्होने यह 
दिखलाकर कि विज्ञानसे भिन्न ओर 
कोई रूप दै ही नहीं "' दर्शयति चाथो 
अपि स्मर्यते" यह सूत्र कहा है । इसे 
"“दुससे भगे श्रृतिका यही आदेश है-यह 
आत्मा एेसा नहीं हे, एेसा नहीं रै ', 
*“वह विदित्रसै अन्य दै ओर्‌ अविदितसे 
भी प है", "जहासि मनके सहित 
वाणी उसे न पाकर लौर आती हे, 
*“जो भेदसे रहित, सत्तामात्र, वाणीका 
अविषय ओर स्वसंवेद्य है वही ब्रह्म 
संज्ञक सान दै'", ““सर्वरूपसे विलक्षण 
होना यह परमात्माका लक्षण है '' इत्यादि 
श्रुति स्मृतिर्योका उच करके ब्रह्म 
सर्वभेदशून्य ही है-एेसा प्रतिपादन 
कर उन्होने “अतर एव चोपमा 
सूर्यकादिवत्‌” यह सूत्र कहा दै। 
[इसमे यह बतलाया है--] क्यौकि 


₹-* अथात आदेशो नेति नेति" इत्यादि श्रुति ब्रह्मो निर्विशेष प्रदशितं करती दै ओर 
* अनादिमत्परं ब्रह्म ' इत्यादि स्मृति भी एसा ही कहती है 1 
२-इसलिये [सविशेष ब्रहमके विषयमे] जलप्रतिविम्नित सूरयके समान उपमा दौ जाती दै । 


६० 


शवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


चैतन्यमात्ररूपो नेति नेत्यात्मको 


चिदिताविदिताभ्यामन्यो वाचा- 


मगोचरः प्रत्यस्तमितभेदो विश्व 
स्वरूपविलक्षणस्वरूपः 
परमात्माविद्योपाधिको भेदः) अत्त 
एव चास्योपाधिनिमित्तामपारमार्थिकीं 
विशेषवत्तामभिप्रेत्य जलसूर्यादि- 
रिवेत्युपमा दीयते मोक्षशास्त्रेषु 
'* आकाशमेकं हि यथा 
घटादिषु पृथक्पुधक्‌ । 
तथात्मैको हानेकश्च 
जलाधारेष्विवांशुमान्‌ ॥'* 
पयाज्ञ> ३। ९४८) 
*"एक एव तु भूतात्मा 
भूते भूते व्यवस्थितः। 
चैव 


जलचन्द्रवत्‌! 


एकधा बहुधा 

दृश्यते 
"यथा ह्ययं ज्योतिरात्मा विवस्वा- 
नपो भिन्ना बहुधेकोऽनुगच्छन्‌। 
उपाधिना क्रियते भेदरूपो 


देवः कषत्रष्वेवपजोऽयमात्मा ॥ 


परमात्मा चैतन्यमात्रस्वरूप, यह भी नही, 
यह भी नही, इत्यादि रूपसे उपलक्षित 
स्वरूपवाला, ज्ञात ओर अज्ञातसे भिन्न, 
वापीका अविषय, सब प्रकारके भेदसे 
रहित ओर सम्पूर्णं रूपोंसे विलक्षण 
स्वरूपवाला है, इसलिये भेद अविद्यारूप 
उपाधिके कारण है। इससे इसकी 
उपाधि-निमित्तक अपारमार्थिकौ 
विशेषरूपताके आश्यसे ही मोक्षशास्त्रे 
" भेद जलें प्रतिविम्वित सूर्यादिके समान 
है" एेसौ उपमा दी जाती है। 

“जिस प्रकार घटादि उप्राधियोमें 
एक ही आकाश पृथक्‌ -पृथक्‌-सा 
भासने लगता दै, उसी प्रकार विभिन्न 
जलाशयो प्रतिविम्बित हुए सूर्यके 
समान एक ही अत्मा अनेक सा 
जान पडता है ।'" “* विभिन्न भूरतौमें एक 
हौ भूतात्मा स्थित है, जौ जलें 
दिखायी देते हए चन्द्रमाओके समान 
एक ओर अनेकं रूपोमें भी देखा 
जाता है।'' “"जिस प्रकार यह 


| ज्योतिःस्वरूप एक ही सूर्य॑ भिन्न- 


भिन्न जलाश्योका अनेक रूप होकर 
अनुगमन करता है, उसी प्रकार विभिन्न 
षेत्रोमें यह एक ही अजन्मा आत्मदेव 
उपाधिके द्वारा अनेक रूप कर दिया 
जाता हे।'' 


अध्याय ९] 


शाङ्करभाष्यार्थं 


६९ 


इति वृष्टान्तबलेनापि 
निर्विोषमेव ब्रह्त्युपपाद्य “"अप्बु- 
वदग्रहणात्‌'' ( ब्र° मू० ३।२।१९९) 
सर्वगतत्वेन 


जलसूर्यादिवन्मूर्त संभिन्नदेशस्थित- 


इत्यात्मनोऽपूर्तत्वेन 


त्वाभावाददष्टान्तदार्टान्तिकयोः 
सावृषटयं नास्तीत्याशङ्कय “" वृद्धि 
हासभाक्त्वम्‌'' (ब्र० सू०३। २। 
२०) 
दा्टास्तिकयोर्विवक्षितांशमुक्त्वा 
केनचिदरशवितुं 


इति न हि दृष्टान्त 


सवंसारूप्यं 
शक्यते। सर्वसारूप्ये दृष्टान्त 
दाष्टान्तिकभावोच्छेद एव स्यात्‌। 
विवक्षितम्‌। 


जलवृद्धौ 


वृद्िहासभाक्त्वमत्र 
जलगतसूर्प्रतिविप्ं 
वर्धते जलहासे च हसति जल 


इस प्रकार दृषटान्तके बलसे भी 
यही सिद्ध करके कि ब्रह्य निर्विशेष 
ही है “"अप्ब्रवदग्रहणात्तु न तथा- 
त्वम्‌" इस सूत्रसे यह आशङ्का कौ 
है कि आत्मा अमूर्तं ओर सर्वगत है; 


| अतः जल सूर्यादिके समान उसका 


मूर्तरूपसे किसी देशविशेषमें स्थित 
होना सम्भव न होनेके कारण इन 
दृष्टान्त ओर दर्टन्तिकौकौ समता 
नहीं है। इसपर ^“ वृद्धिहासभाक्त्वर 
-मन्तर्भावादुभयसामञ्जस्यादेवम्‌'' इस 
सूत्रसे यह दिखलाया है कि 
विवक्षित अंशको क्रोडकर दृष्टान्त 


ओर दार्टन्तिककी सर्वाम समानता 


कोई भी नहीं दिखला सकता! यदि 
सर्वाशिमे समानता हो जायगी तो 
उनका दृष्टान्त-ाष्टन्तिकं भाव ही 
नह ए्देगा । यहौँ (जलसूर्यादि दृषटान्तमे) 
तौ उनका वृद्धिह्सयुक्तं होना ही 
विवक्षित है। जिस प्रकार जलें 
पड़ा हुआ सूर्यका प्रतिविम्ब जलके 
बटरनेपर बढता, जलके घटनेपर घटता 


१-सूर्यमे भिन्न जलके समान सचिरेष ब्रह्मकी उपाधि उससे भतन गृहीत न होनेके कारण 
सूरयके प्रतितिम्बसे उसकौ उपमा नहं दी जा सकती। 

२-जिस प्रकार सूरयप्रतिविम्ब लकी वृद्धि ओर हास होनेपर स्वयं भौ वृद्धि ओर हासका 
भागी होता है उसी प्रकार आत्मा वास्तवे अविकारी ओर एकरूप होनेषर भी देहादि 
उपाधियोंफै अन्तर्भूत होकर उनके वृद्धि ओर हासका भागी होता हे। इस प्रकार दृष्टान्त ओर 
दान्त दोनो सामञ्जस्य होनेके कारण कोई विरोध नहीं है । 


र्‌ 


शवेताश्वतरो पनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


चलने चलति जलभेदे भिद्यत | 


इत्येवं जलधर्मानुविधायि भवति 
चन तु परमार्थतः सूर्यस्य तत्त्व 
मस्ति। एवं परमार्थतोऽविकृत- 
मेकरूपमपि सद्रहय देहाद्युपाध्यन्त- 
भवाद्धनत एवोपाधिधर्मा- 
न्वद्धिहासादीनिति विवश्चितांशप्रति- 
पादनेन दृष्टान्तदार्ान्तिकयोः 
सामञ्ञस्यमुक्त्वा "दर्शनाच्च '" 
(ब्र° सू० ३।२।२९ ) इति "'पुरशचक्रे 
द्विपदः पुरश्चक्रे चतुष्पदः पुरः स 
पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌" ' 
(० उ० २। ५। ९८ )। "“दनद्रो 
मायाभिः पुरुरूप ईयते" ( बु° उ० 
२। ५। ९९)1 “मायां तु प्रकृतिं 
विद्धान्मायिनं तु परेश्वरम्‌" 
( श्चैता० उ० ४। १०)! ""मायी 
सृजते विश्चमेतम्‌'* (श्रेता० उ० 
। ९)। '"एकस्तथा सर्व 
भूतान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो 
बहिश्च'" (क० ङ० २।२। ९- 
१०) “एको देवः सर्वभूतेषु 
गूढः" (शेता उ० ६। ९९)। 


जलके चलनेपर चलता ओर जलका 
भेद होनेपर भि सा हो जाता है, इस 
प्रकार वह जलके धर्मोका अनुकरण 
करता है, उसमे वे विका वास्तविक 
नहीं होते; उसी प्रकार परमार्थतः अविकारी 
ओर एकरूप होनेपर भी ब्रह्म देहादि 
उपाधियेकरि अन्तरगत रहनैसे उन उपाधियेकि 
वृद्धि-हासादि धर्पोको ग्रहण करता 
ही है-इस प्रकार विवक्षित अंशके 
प्रतिपादनसे दृष्टान्त ओर दार्शन्तिकिका 
सामञ्जस्य बतलाकर “* दर्शनाच्च '" इस 
सूत्रंशसे '“ परमपुरुषे दो चरणोवाला 
पुर (शरीर) बनाया, चार पैरौवाला 
पुर्‌ बनाय! ओर वह पक्षी होकर 
उन पुरोमें प्रवेश कर गया! '“इन्द्र 
मायाहारा अनेक रूपवाला हो जाता 
है", ““पायाको प्रकृति जानो ओर 
मायावीको महेश्वर'^ *' मायावी इस 
विश्चकी स्वना करता है", '“उसी प्रकार 
सम्पूर्ण भूतोका एक ही अन्तरात्मा भिन्न- 
भित्र रूपेकि अनुरूप हो गया है" '" समस्त 
भूर्म एक ही देव छिपा हुआ हैः 


१ -श्रुति्यां भी देहादि उपाधियोमे बरह्मका अनुप्रवेश दिखलाती है । 


अध्याय १] 


-शाद्धुरभाष्यार्थं 


६३ 


"स॒ एतमेव सीमानं चिदारयेतया 
द्वारा प्रापद्यत'' (एेत० उ० ९।३॥। 
१२)। “स एष इह प्रविष्ट 
आनखाग्रेभ्यः'' ८ ब उ० ९। ४। 
७)। ""तत्सृष्टा तदेवानुप्रावि- 
एत्‌* (तैत्ति उ० २। ६। २) 
इत्यादिना परस्यैव ब्रह्मण 
उपाधिवोगं दर्यित्वा निर्विशोषमेव 
ब्रह्म भेदस्तु जलसूर्यादिव- 
दौपाधिको मायानिबन्धन इत्युप- 
संहतवान्‌। 


किञ्च ब्रहमविदामनुभवोऽपि 


मेज प्रपञ्चस्य चाधकः। 
लाधित्ततवे तेषां 
बरह्मविदनुभव ` दर्शनस्य विद्यमान 


प्रदर्शनम्‌। तथां ह 
*"यस्मिन्‌ 


निष्प्रपञ्चात्म- 


त्वात्‌ 

तेषामनुभवं दर्शयति। 
सर्वाणि भूतानि आत्यैवाभू- 
द्विजानतः। तत्र॒ को मोहः 
क्रः शोक एकत्वमनुपश्यतः! 
(ई० ॐ० ७ )। ““चिदिते वेदय 
नास्ति" इति) एवं निर्वाणमनु 


शासनम्‌। ""यत्र॒ वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रान्योऽन्यत्पश्येत्‌' (वृण 
उ० ४। ३। ३९)। “यत्र 


त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्तत्केन कं 
पश्येत्‌!" ( बृ° ॐ० ४।५॥। १५)। 


"हस पूर्धसीमाको ही विदीर्ण कर वह 
इसीके द्वारा शरीरमे प्रवेश कर गया", 
*"बह नखके अग्रभागसे लेकर शिखातक 
इस शरीरे प्रवेश किये हए दै "^, '“उसे 
रचकर वह उसी अनुप्रविष्ट हो गया"! 
इत्यादि श्रतियोदारा परब्रह्मको दही 
उपाथिकी प्राप्ति दिखलाकर इस 
प्रकार उपसंहार किया दै कि ब्रह 
निर्विशेष ही है; उसका जो पायाजनित 
भेद है वह जल-सूर्यादिके समान उपाधिके 
कारण है। 

इसके सिवा ब्रह्मवेत्ताओका 
अनुभव भी प्रपञ्चका बाधक है, 
क्योकि उन्दै निष्प्रपञ्च आत्माका 
अनुभव रहता दै । एेसा ही यह श्रुति 


| उनका अनुभव प्रदर्शित कसती है 


““जिस स्थितम ज्ञानीको सव भूत 
अत्मा ही हो जाते रहै, उस्म उस 
-एकत्वदर्शकि लिये क्या शोक ओर्‌ क्या 
मोह हो सकता है?" '* बोध हो जानेपर्‌ 


। कोई श्रेय नहीं रहता '' इत्यादि। इस 


प्रकार निर्वाणका भी उपदेश किया 
है-'" जहाँ अन्य-सा हो वँ अन्य 
अन्यको देखे '" किन्तु "जिस स्थितिमें 
इसे सब आत्मा ही हो गया दै उसमे 
किससे किसे देखे?" 


६४ 


शवेतार्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


"यदेतद्दृश्यते मूर्त 
मेतज्ज्ञानात्मनस्तव । 
भ्रान्तिज्ञानेन पश्यन्ति 
'-जगद्रूपमयोगिनः ॥ 
ये तु ज्ञानविदः शुद्ध- 
चेतसस्तेऽखिलं जगत्‌। 
ज्ञानात्मकं प्रपश्यन्ति 
त्वद्रूपं पारमेश्वरम्‌।।*" 
(विष्णुपु> १।४।३९, ४१९) 
"'निदाघोऽप्युपदेशेन 
तेनाद्वैतपरोऽभवत्‌ ॥ 
सव॑भूलान्यशेषेण 
ददर्शं ॑स्र तदात्मनः। 
तथा ब्रहम ततो गुक्ति- 
मवाप परमां द्विजः॥'' 
(विष्णुपु° २। १६। १९२०) 
"“ अत्रात्मव्यतिरेकेण 
द्वितीयं यो न पश्यति। 
ब्रह्मभूतः स एवेह 
वेदशास्त्र उदाहतः ॥' 
इत्येवं श्रुतिस्पृतियुक्तितोऽनु- 
उपनिष- भवतश्च प्रपञ्चस्य 
दारम्भप्रयोजनेप- बाधितत्वादत्यन्त- 
संहारः विलक्षणानामसदृश- 
रूपाणां मधुरतिक्तशवेतपी तादीनामपि 
'परस्पराध्यासदर्शनादमूतेऽप्याकाशो 
तलमलिनताद्यध्यासदर्णनादात्मा- 
नात्मनोरत्यन्तविलक्षणयो्पतामूर्तयो- 


"यह जो कुछ मूर्तं जगत्‌ 
दिखायी देता है वह ज्ञानस्वरूप 
आपका ही रूप है। अक्ञानीलोग 
भ्रात्ति्ञानके कारण इसे जगद्रूप 
देखते हैँ । किन्तु जो शुद्धचित्त 
जानवान्‌ पुरुष रैं वे इस सप्यर्णं जगत्‌को 
आप ज्ञानस्वरूप परमात्माका ही स्वरूप 
देखते है ।'' "तरश्भुके उस उपदेशसे 
निदाघ भी अद्रैतपरायण हो गया ओर 
सब प्राणियोको सर्वथा आत्मस्वरूप। 
देखने लगा तथा उसे ब्रह्यसाक्षात्कार 
हो गया। फिर उस ब्राह्मणको आत्यन्तिक 
-मोक्षपद्‌ प्राप हो गया।'' “इस लोकें 
जो पुरुष आत्मासे भिन्न अन्य कुछ 
नहीं देखता, उसीको वेद ओर 
शस््रोपे ब्रह्मभूत कहा दै ।'" 

इस प्रकार श्रुति, स्मृति, युक्ति 
ओर अनुभवसे धी प्रपञ्च बाधित 
है, अत्यन्त विलक्षण ओर विभित्र 
रूपरवाले पथुर-तिक्त एवं धेत- 
पीतादि पदार्थोका भी 
अध्यास देखा जाता टै ओर अमूर्त 


परस्मर्‌ 


आकाशम भी तलमलिनतादिका अध्यास 
देखा गया है, इसलिये परस्पर अत्यन्त 
विलक्षण मूर्तिमान्‌ ओर मूर्िहीन अनात्मा 


अध्याय १ ] शाङ्करभाष्यार्थ ६५ 
रपि तथा सम्भवात्स्थूलोऽदहं | एवं आत्माका भी अध्यास होना सम्भव 
कृशोऽहमिति देहात्मनोरध्यासानुभवात्‌। | है तथा "मै स्थूल हू" "ने कृश हूँ इस 
"हन्ता चैन्म॑यते इन्त प्रकार देह ओर आत्मके कीस 
अनुभव भी होता ही दै, एवं "^यदि 

हतश्चन्मन्यते हतम्‌। | मारमेवाला होकर किसीको मारना 

उभौ तौ न विजानीतो चाहता टदै अथवा मारा जानेवाला 


नायं हन्ति न हन्यते ॥' ' 
(क० उ० १।२।९) 
इत्यादिश्रुतिदर्शनाद्‌ य 


एनं वेत्ति हन्तारम्‌'' (गीता २। | 


होकर अपनेको माए हुआ मानता 
है-तो वे दोनों ही आत्माको नहीं 
जानते, क्योकि यह आत्मा तो न 
मारता ठै ओर न मारा बाता है'' 
इत्यादि श्रुति देखी जाती है तथा ""जो 


१९) “प्रकृतेः क्रियमाणानि" | इसे मारनेवाला समञ्जता दै '" “"प्रकृतिके 

(मीता ३। २७) इत्तिस्मृति- | गणो किये जाते हए कर्मोको "इत्यादि 

दर्थनाच्चाध्यासस्य प्रहाणायात्मेकत्व- वी 

इस अध्यासक्रे नाश ओर आत्माकी 

विदाप्रतिपत्तय उपनिष- | एकताका बोध करनेवाले चानकी प्र्िके 

दारभ्यते। । लिये यह उपनिषद्‌ आरम्भ कौ जाती है । 
[० 
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घ श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय १ 


जग -कारण त्र्यक स्वरूप्के किषये 
ब्रह्मवादी -ऋकियोका विकर 
ब्रह्मवादिनो वदन्तीत्यादि | 'त्रहमवादिनो वदन्ति" इत्यादि 
| धेताश्वतरशाखाकौ मन्त्रोपनिषद्‌ है। 
उसकी यह संक्षि टीका आरम्भ कौ 
अल्पग्रन्था वृत्तिरारभ्यते-- | जाती दै 
हरिः ॐ ब्रह्मवादिनो वदन्ति-- 
किं कारणं ब्रह्य कुतः स्म॒ जाता 
जीवाम केन क्त च समप्प्रतिष्ठाः। 
अधिष्ठिताः केन सुखेतरेषु 
वर्तामहे ब्रह्मविदो व्यवस्थाम्‌॥९॥ 
ॐ ब्रह्यवरेत्तालोग कहते हँ--जगत्‌का कारणभूत ब्रह्य कैसा है? हम 
किससे उत्पन्न हुए है? किसके द्वारा जीवित रहते दँ ? को स्थित हैँ? मौर 
हे ब्र्यविद्गण! हम किसके द्वारा सुख-दुःखमें प्रेरितं होकर व्यवस्था 
(संसारयात्रा) का अनुवर्तन करते हँ2॥ १॥ 
ब्रहावादिनो वदन्तीत्यादि। । ब्रह्मवादिनो वदन्ति इत्यादि जो 
ब्रह्मवादी धे अर्थात्‌ जिनका स्वभाव 
ब्रह्मवादिनो ब्रह्मवदनशीलाः स्वे बरह्मचर्चा करनेका धा एेसै लोग 
सब-के सब मिलकर चर्चा करने 
सम्भूय वदन्ति किं कारणं ब्रह्म लगे-'किं कारणं ब्रह्म" (जगत्का 
कारणभूत ब्रह्म केसा है?) किम्‌ 
किमिति स्वरूपविषयोऽयं प्रश्चः। | इत्यादि वाक्यसे तब्रह्मके स्वरूपके 
विषयमे पश्र किया गया है। अथवा 
अथवा कारणं ब्रहमाोस्वित्कालादि इस जगत्का कारण ब्रह्म हे या 
“कालः स्वभावः" आदि वाक्यसे 
"कालः स्वभावः' इति वक्ष्यमाणम्‌ । आगे बताये जानेवाले काल आदि। 
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श्वेताश्वतराणां मन््ोषनिषत्‌। तस्या 


अध्याय ९] शाङ्करभाष्यार्थ ६७ 
कि भ अथवा ब्रह्य [यदि कारण है तो वह 
अथवा किं कारणं ब्रहम जदि कारणमि कौन 
उपादान ॐ 1 कौनसा 
सिद्धिरूपम्‌। उपादानभूतं | कारण है? यानौ स्वतःसिद्धं ब्रह्म क्या 
वृहति जगत्का उपादान कारण टै? अथवा 
किमित्यर्थः। अथवा वंहति म 


बुंहयति तस्मादुच्यते परं ब्रह्मेति 
श्रुत्यैव निर्वंचनान्निमित्तोपादानयो- 
रुभयोर्वा प्रश्रः किं कारणां ब्रहमेति। 
किं कारणं ब्रह्माहोस्वित्कालादि? 
अथवाकारणमेव? कारणत्वेऽपि किं 
निपित्तमुतोपादानम्‌? अथवोभयम्‌? 
किं लक्षणपिति वक्ष्यषाणपरिहारानु- 
रूपेण तत्रेणावृत्या वा प्रश्चेऽपि 
कर्तव्यः; 


संग्रहः प्रश्रापेक्ष- 


त्वात्परिहारस्य । 
कुतः स्म जाताः कुत्तो वयं 


कार्यकरणवन्तो जाताः? स्वरूपेण 
जीवानापुत्पत््याद्यसम्भवात्‌। तथा 
च श्रुतिः--"“न जायते प्रियते बा 


विपश्चिद्‌'' ( क० उ० १। २। १८ ) 


“नदा हुआ हे तथा बढाता है इसलिये 


परब्रह्म कहा जाता है'" इस प्रकार 
श्रृतिद्रारा ही ब्रह्मशन्दकी व्युत्पत्ति कौ 
जानेके कारण उसके निपित्त ओर उपादान 
दोनों ही प्रकारके कारण होनेके निषे 
"जह्य कौन कारण है" दसा यह प्रश्र है। 
[ तात्पर्य यह है कि] क्या जगत॒का 
कारण ब्रह्य रै अश्रा कालादि? या त्र 


¦ कारण ही नहीं है? यदिकारणटै भी त्तौ 


निमित्त कारण दै या उपादान अथवा 
दोनो? जर उसका लक्षण क्या है? आगे 


। इस प्रकार जो परिहार कहा गया दै 


उसके अनुसार उन सर विष्योक्रा एक 
साथ अथवा अलग-अलग प्रश्रमँ भी 
संग्रह कर लेना चाहिये, क्योकि परिहार 
तो प्रश्रकोौ अपेक्षा करके ही होता है 

हम कर्हंमि उत्पन्न हुए रै 
देह ओर इद्धियसम्पत्न हमलोगौकौ 
किससे उत्पत्ति हुर्ह दै? क्यौकि 
स्वरूपसे तो जीवोके जन्मादि होने 
सम्भव हैँ नहीं। ेसी ही ये श्रुतियां 
भी रै-""यह मेधावी आत्मा न 


| उत्पन्न होता दै, न मरता है" 


६८ 


रवेतार्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


""जीवापेतं वाव किलेदं 
प्रियते न जीवो भ्रियत इति 
(छा० द। १९। २३)। 
""जरामृत्यू शरीरस्य''1 ““अवि-~ 
नाशी वा 'अरेऽयपात्पानुच्छित्ति- 
धर्मा'' (बृ० उ० ४।५। ९४) इति। 
तथा च स्मृत्तिः- "अजः शरीर- 
ग्रहणात्संजात इति कीर्यते" इति। 

किं च, जीवाप केन-फेन 


उण 


वा वयं सृष्टाः सन्तो जीवामेति 


स्थितिविषयः प्रश्रः क्र च 
प्रलयकाले स्थिताः? 


केन 


सम्प्रतिष्ठा 
अधिष्ठिता नियमिताः 
सुखेतरेषु सुखदुःखेषु वर्तामहे त्रहा- 
विदो व्यवस्थां 
सुखदुःखेषु व्यवस्थां 
केनाधिष्ठिताः सन्तोऽनुवर्तामह इति 
सुष्टिस्थितिप्रलयनियपरहेतुः किमिति 


प्रश्रसंग्रहः॥ ९॥ 


हे ब्रह्मविदः | 
| ब्रह्मवेत्ताओ! हम किसके द्वारा प्रेरित 


"“ जीवसे रहित होकर यह शरीर ही 
परता है जव नहीं मरता", "जग -मृत्यु 
वे शरीरके धर्म है'\ “"हे पैत्ेयि। यह 
आत्मा अविनाशी ओर अनुच्छित्तिधर्मा 
(कभी उच्छिन्न न हौनैवाला) दै।'" 
ठेसा ही स्मृति भी कहती है-**वह 
अजन्मा शरीरग्रहण केसे "जन्म लेता 
है' एेखा कहा जाता है ।'" 

इसके सिवा [ एक प्रश्च यह है--] 
हम किसके द्वारा जीवित रहते है? 
अर्थात्‌ उत्पन्न होकर्‌ हम किसके द्वारा 
जीवन धारण करते है? इस प्रकार यह 
स्थितिविषयक परश्च है । तथा कह प्रतिष्ठित 
होते है प्रलयकालमें किसे स्थित 
रहते है? ओर हे ब्रह्मविद्रण } किसके 
द्वारा अभिष्ठित अर्थात्‌ प्रेरित होकर 
सुखासुख यानी सुख-दुःखमे व्यवस्था 
(संसार-यात्रा) को वर्तते है? अर्थात्‌ दे 


होकर सुख-दुःखे व्यवस्था (लोक 
यात्रा) का अनुवर्तन करते टै? इस 
प्रकार किम्‌ इत्यादि प्रश्रसमूह जगत्‌कौ 
उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय ओर नियमके 
हेतुके विषयपें हे ॥ १॥ 


० 


अध्याय १] शाङ्करभाष्यार्थं ६९ 


कालः स्वभाव आदिक जगृत्‌-कारणक्ताका खण्डन 


इदानीं कालादीनि ब्रह्मकारण- | अन श्रुति ब्रह्मकारणवादके विरोधी 
वादप्रत्तिपक्षभूतानि विचारविषयत्वेन  कालादिको विचारके विषयरूपसे प्रदर्शित 


दर्शयति- | करती है 
कालः स्वभावो नियतिर्यदृच्छा 
भूतानि योनिः पुरुष इति चिन्त्या । 
संयोग एषां न त्वात्मभावा- 
दात्माप्यनीशः सुखदुःखहेतोः ॥ २॥ 


काल, स्वभाव, नियति, यदृच्छा, भूत ओर पुरुष- ये कारण है [या 
नहीं ] इसपर विचारना चाहिये । इसका संयोग भी [अपने शेषी ] आत्माके 
अधीन होनैके कारण कारण नहीं हो सकता तथा जीवात्मा भी सुख- 
दुःखके हेतु | पुण्यापुण्य कर्मो] के अधीन दै। [इसलिये बह भी कारण 
नहीं हो सकता] ॥ २॥ 


कालः स्वभाव इत्ति। योनि- 


शब्दः सम्बध्यते। कालो योनिः । 


कारणं स्यात्‌? कालो नाम सर्व 
भूतानां विपरिणामरहेतुः। स्वभावः, 
स्वभावो नाम पदार्थानां प्रति- 
नियता शक्तिः; अग्रेरौष्ण्यमिव। 
नियत्तिरविषपपुण्यपापलक्षणं कर्म 


तद्वा कारणम्‌? बदृच्छाकस्मिकी 


“कालः स्वभावः" इत्यादि। इन 
सवके साथ ‹योनिः' शब्दका सम्बन्ध 
ै। क्या काल योनि-कारण हो सकता 
दै? सम्पूर्ण भूतोकी रूपान्तर प्रापतये 
जो हेतु है उसको काल कहते दै। 
इसौ प्रकार क्या स्वभाव कारण है? 
पदर्थोकौ नियत शक्तिका नाम स्वभाव 
है, जैसे अग्निका स्वभाव उष्णता। 
अथवा नियति कारण है? 
पुण्य-पापरूपर जो अविषम१ कर्मे वे 
“नियति' करे जाते है? या यदृच्छा- 


६५॥ 


१-जिनका फल कभी विपरीत नहीं होत्रा । 


७० 


इवेत्ताश्वत्तरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


प्रासिः। भूतान्माकाशादीनि वा योनिः? 
पुरुषो वा विन्ञानात्या योनिः? | 
इतीत्थपुक्तप्रकारेण किं योनिरिति 
चिन्त्या चिन्त्यं निरूपणीयम्‌ 
केचिद्योनिशब्दं प्रकृतिं वणंयन्ति। 
तस्मिन्पक्चे किं कारणं ब्रहेति पूर्वोक्तं 


कारणपदमत्राप्यनुसंधेयम्‌। 


तत्र कालादीनामकारणत्वं 
कालादीनाम्‌ दर्शयति - संयोग 

अकारणत्वोप- एषामित्यादिना । 

पादी अवमर्थः--किं काला- 
दीनि प्रत्येकं कारणमरुत तेषां 
समूहः। न च प्रत्येकं कालादीनां 
कारणत्वं सम्भवति, दृष्टविरुद्ध- 
त्वात्‌। देशकालनिभि्तानां 
संहतानामेव लोके कार्यकरत्व- 
दर्शनात्‌। न चाप्येषां कालादीनां 
संयोगः समूहः कारणम्‌, 
समूहस्य संहतेः परार्थत्वेन 


शोषत्वेन शेषेण आत्पनो विद्य 


आकस्मिक घटना अथवा आकाशादि 
भूत कारण दँ? या पुरुष यानी विज्ञानात्मा 
-जगत्‌का कारण है? इस प्रकार उपर्युक्त 
रीतिसे यह तिचास्ना यानी बतलाना 
चाहिये कि इसे कौन कारण है? कोई 
"योनिः" शब्दका अर्थं प्रकृति वतलाते 
है? उस अवस्थामे पूर्व मन्त्रम "किं 


| कारणं ब्रह्म' इस प्रश्रमे आये हए 


कारणपदकी यहाँ भी अनुवृत्ति कर 
। लेनी चाहिये। 
इसपर श्रुति "संयोग एषाम्‌" 


इत्यादि वाक्यसे यह प्रदरित करती है 
कि काल आदि कारण नहीं दै। 
इसका अभिप्राय यों समञ्चना चाहिये-- 
क्या काल, आदिमेसे 
प्रत्येक ही कारण है अथवा उन 


स्वभाव 


सबका समूह? कालादिमेसे प्रत्येक 
तो कारण हो नहीं सकता, क्योकि 
एसा मानना प्रत्यक्ष-विरुद्ध है । लोकमे 
देशकालादि निमित्तौको परस्पर मिलकर 
ही कार्यं करते देषा गया दै । ओर इन 
कालादिका संयोग यानी समूह भी 
कारण नहीं हो सकता है; क्योकि 
समूह यानौ संहति परार्थं अर्थात्‌ शेष 
होती है ओर उसका शेषौ आत्मा 


अध्याय ९] शराङ्करभाष्यार्थं ७९ 
मानत्वादस्वातन््यात्सृष्टिस्थितिप्रलय- , विद्यमान है ही । अतः स्वतन्त्र न होनेके 
कारण क्ह सृष्टि. स्थिति, प्रलय ओर 

नियमलक्षणका्य॑करणत्वायोगात्‌। | प्रेरणारूप कार्य कपे समर्थं नहीं दै। 
अत्मा तर्हि कारणं स्या- तवर तो आत्मा कारण हो ही सकता 
आत्मनः दैवात आह-- है, इसपर कहते दै --* आत्पाप्यनीशः 


सृषटिकारणत्व- आत्माप्यनीशः सुख- 
निरासः 
जीवोऽप्यनीशोऽस्वतन्त्रो न कारणम्‌, 
अस्वातच्यादेव चात्मनोऽपि 
सृष्छयादिेतुत्वं न सम्भवतीत्यर्थः । 
कथमनीशत्वम्‌? प्ुखदुःखरेतोः 
सुखदुःखहेतुभूतस्य पुण्यापुण्य 
लक्षणस्य कर्मणो विद्यामानत्वा- 
त्कर्म॑परवशत्वेनास्वातच्याच्च त्रैलोक्य 
सृष्टिस्थितिनियमे सामर्थ्य न 
विद्यत एवेत्यर्थः। अथवा 
सुखदुःखादिहेतुभूतस्याध्यात्मिकादि- 
भेदभिन्नस्य जगतोऽनीशलो न 


कारणम्‌॥ २॥ 


दुःखदेतोरिति। आत्पा । 


सुखदुःखहेतोः।' अर्थात्‌ आत्पा यानी 
जीव भी अनीश-- अस्वतन्त्र है-- वह 
भी सृष्टि आदिका कारण नहीं है। 
तात्पर्य यह दै कि अस्वतन्त्रताके ही 
कारण आत्माका भी सृष्टि आदे 
हेतु होना सम्भव नहीं है। इसकी 
अस्वतन्त्रता कैसे है? [ सो वताते दै] 
सुख-दुःखहेतोः-- सुख -दुःखके टैतुभूत 
पुण्यापुण्यरूप्र कर्मं विद्यमान दै, अतः 
उन कमेक्रि अधीन होनेसे इसकी 
अस्वतन्त्रता है । इसीसे त्रिलोकीकौ सृष्टि, 
स्थिति ओर नियमनं इसका सामर्थ्य 
नहीं ही है-यही इसका अभिप्राय हे । 
अथवा [यो समङना चाहियै कि] 
आत्मा सुख -दुःखादिके हैतुभूत 
आध्यात्मिकादि भेदौवालौ जगत्‌का 
ईश--कारण नहीं है" ॥ २॥ 


न 


* वर्थोकि जौ आध्यात्मिकादि भरेदोवाला जगत्‌ आत्मक बन्धन ओर दुखा कारण दै 
उसकी वह स्ववन्त्रतासे स्वयं ही क्यों रचना करेगा? 


७२ शवेताश्वतरो पनिषद्‌ [ अध्याय १ 


ध्यानके द्वार स्किवोकमे कारणभूता 
त्रह्शक्तिका साक्षात्कार 
एवं पक्षान्तराणि निराकृत्य इस प्रकार अन्य सब परक्षोका 
निराकरण कर अनर श्रुति यह बतलाती 
है कि उन ब्रह्यवेत्ताओंने प्रमाणान्तरसे 
ज्ञान न होनैवाले उस मृलतत््वके विषयमे 
अन्य किसी रपायकौ गति न देखकर 
परममूलकारणं स्वयमेव प्रततिपेदिर | ध्मानयोगके अनुशीलनदारा उस 
'परमपूलकारणको स्वयं ही अनुभव कर 
इत्याह - लिया-- 
ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ 
देवात्मशक्तिं स्वगुणैर्निगृढाम्‌। 
यः कारणानि निखिलानि तानि 
करालात्मयुक्तान्यधितिष्ठत्येकः ॥। ३ ॥ 
उन्होने ध्यानयोगका अनुवर्तन कर अपने गुरणोसे आच्छादित परमात्माकौ 
शक्तिका साक्षात्कार किया; जो (परमात्मा) कि अकेले ही कालसे लेकर 
आत्मापर्यन्त समस्त कारणोके अधिष्ठान दै ॥ ३॥ 


प्रमाणान्तरागोचरे वस्तुनि 


प्रकारान्तरमपश्यन्तो ध्यानयोगानुगमेन 


ते ध्यानयोगेति। ध्यानं नाम “ते ध्यानयोगानुगताः' इत्यादि । 
ध्यान चित्तकौ एकाग्रताको कहते है; 
वही योग है-जिप्तके द्वारा चित्तकौ 
युक्त किया जाय इस व्युत्पत्तिके 
अनुसार ध्येय वस्तुक ग्रहणका उपाय 
ही योग दहै) उसका अनुगमन कर 
अर्थात्‌ समाहित हो उने दैवात्मशक्तिका 
दृष्टवन्तो देवात्मष्टक्तिमिति। दर्शन-- साक्षात्कार किया। 


चित्तैकाग्रयं तदेव योगो युन्यते- 
उनेनेति ध्यातव्यस्वीकारोपायः, 


तमनुगताः समाहिता अपश्यन्‌ 


अध्याय १९] 


शाङ्करभाष्यार्थं 


छदे 


पूर्वोक्तमेव प्रश्रसमुदायपरिहाराणां 


सूत्मुत्तरतर प्रत्यकं प्रपञ्चयिष्यते! तत्रायं 


प्रश्रसंग्रहः- किं ब्रह्म कारणम्‌? 


आहोस्वित्कालादि? तथा किं कारणं । 


ब्रह्माहोस्वित्कार्यकारणविलक्षणम्‌? 


अथवा कारणं वाकारणं वा? 


कारणत्वेऽपि 


निपित्तम्‌? 


ब्रह्म किं लक्षणम्‌? अकारणं वा ब्रह्म 


किमुपादानमुत 


अथवोभयकारणं 


किं लक्षणम्‌? इति 
तत्रायं परिहारः-न कारणं 


नाप्यकारणं न चोभयं नाप्यनु- 
भयं न च निमित्तं न चोपादानं 
न चोभयम्‌। एतदुक्तं भवति-- 
अद्वितीयस्य परमात्मनो न स्वतः 
कारणत्वमुपादानत्वं निमित्तत्वं 
च॥ खदुपाधथिकमस्य कारणत्वादि 
तदेव कारणं 


तदेव 


निमित्तमुपपाद्य 


प्रयोजकं निष्कृष्य 


परश्रसमुदाय ओर उसके समाधारनोका 
जो सूत्र पले कटा जा चुका है उसीको 
अब आगे प्रत्येकका विस्तार करके 
कहा जायगा। इनमें प्रश्रसमुदाय तो इस 
प्रकार है-क्या ब्रह्म जगत्का कारण दै 
अथवा कालादि? तथा ब्रह्म कारण है 
या कार्यकारणसे अतीत? अथवा ब्रह्म 
कारण है यानर्ही? यदि कारणरै भी 
तो उपादान कार्णं रै सा निमित्त कारण? 
अथवा दोनों प्रकारका कारण होनेषर्‌ 
शरी ब्रद्यका लक्षण क्या है? ओर यदि 
वह कारण हीं है तौ भी उ्तका क्वा 
लक्षण रै? 

इस प्रश्चसमुदायका वह उत्तर रै तरह्म 
न कारण है, न अकारण दै, न कारणाकारण 
उभयरूप है, न इन दोनोसे भिन्न दै, न 
निमित्त कारण ठै, न उपादान कारण है 
ओर न दोनों प्रकारका कारण दै। यहाँ 
कहना यह है कि अद्वितीय परमात्माकाः 
कारणत्व, उपादानत्व अथवा निमित्तत्व 
स्वतः कुछ भी नहीं है। जिस उपाधिके 
कारण इसका कारणत्वादि है उसी कारण 
यानी निमित्तका उपपादनं कर ओर 
उसको प्रयोजक निश्चित करके 
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श्वेताश्वतरोपनिषद 


[ अध्याय १ 


दरशंयत्ति-देवात्मशाक्तिमिति। 
देवस्य द्योतनादियुक्तस्य मायिनो 
महेश्वरस्य परमात्मन आत्मभूता 
पस्वतन््रतां न सौख्यपरिकल्पित- 
प्रधानादिवत्पृथग्भूतां स्वतन्त्रां 
ए्क्ति कारणमपञ्यन्‌। 
दर्शयिष्यति च--"“ मायां तु प्रकृतिं 
विद्यान्याधिनं तु मदेश्चरम्‌॥'' 
( श्वेता उ० ४१ ९०) इति। 

तथा तब्राहो--' "एषा चतु- 
्वितिभेदभिन्ना माया परा प्रकृति 
स्तत्सपुत्था ।'' तथा च -' मयाध्यक्षेण 


प्रकृतिः मूयते सचराचरम्‌1'' 
( गीता ९। १०) इति। 

स्वगुणैः प्रकृतिकार्यभूतैः 
पृथिव्यादिभिश्च निगूढां संवृतां 
कार्वांकरेण कारणाकारस्याभिभूत- 
त्वात्कारयात्पृथक्स्वरूपेणोपलव्धु 
मयोग्यांमित्यर्थः। तथा च प्रकृति- 
कार्यत्वं गुणानां दर्शयति 
व्यासरः--"' सत्त्वं रजस्तम इति 
गुणाः प्रकृतिसम्भवाः ।' ' ( भीता ९द। 
५) इति 


'देवात्मशक्तिम्‌ ' इत्यादि वाक्यसे दिखाते 
है-उन्होने देव-- द्योतनादियुक्त मायावी 
महे श्वए- परमात्माकी स्वरूपभूता, 
अस्वतन्त्रा शक्तिको कारणरूपसे देखा, 
संख्यमतद्वारा कल्पना क्वि हुए प्रधानादिके 
समान उससे भिन्न किसी स्वतन्त्रा शकिको 
नर्दी। आगे श्रुति यह दिखलावेगी भी-- 
""मायाको प्रकृति जानौ ओर मायानीको 
महेश्वर ।'' 

इसी प्रकार ब्रह्मपुराणे कहा दै-- 
"यह चौबीस प्रकारक भेदौवाली माया 
'परमात्मासे प्रकर हुई उसकी पराप्रकृति 
हे।'' तथा गीताम कहा रै-““मुडा 
अधिष्ठानके द्वारा प्रकृति चराचरको 
उत्पन्न करती दै ।'' 

[कैसी शक्तिको देखा--] जो अपने 
गुणोसे प्रकृतिकै कार्यभूत पृथ्वौ आदिसे 
निगूढ--आच्छदित थौ 1 अर्थात्‌ कारणका 
स्वरूप कार्यके स्वरूपम दतर जानेके 
कारण जो कार्यसे प्रथक्‌ अपने 
स्वरूपसे उपलब्ध होनैयोग्य नहीं थी। 
गुण प्रकृतिके कार्य है-- यह वात '" सत्त्व 
रज ओर तम- ये प्रकृति उत्पतन हए 
गुण रै" इस वाक्यसे व्यासजी भी 
दिखलाते है। 


अध्याय १] शाद्भूरभाष्यार्थं ७५ 
कोऽसौ देवो यस्येयं विश्वजननी यह विश्वको उत्प्न करनेवाली 
शक्तिरभ्युपगम्यत इत्यत्राह--यः | शक्ति जिसको समञ्खी जाती है वह देव 


कारणानीति। यः कारणानि निखिलानि 
तानि पूर्वोक्तानि कालात्मयुक्तानि 


कालात्पभ्यां युक्तानि 
कालपुरुषसंयुक्तानि स्वभावादीनि 
"कालः स्वभावः डति 
मन््रोक्तान्यधितिष्ठति नियमयत्यैको- 


द्वितीयः परमात्मा तस्य शक्तिं 


कारणमपश्यन्निति वाक्यार्थः। 
अथवा देवात्मशक्तिं देवात्मनेश्रर- । 
रूपेणावस्थितां शक्तिम्‌। , 
तथा च-- 
“सर्वभूतेषु सर्वात्मन्‌ 
या शक्तिरपरा तव। 
गुणाश्रया नमस्तस्यै 
शाश्वतायै परेश्रर॥ 
यातीतागोचरा वाचां 
मनसां चाविशेषणा । 
ज्लानध्यानपरिच्छेद्या 
तां वन्दे देवत्तं पराम्‌" ॥ इति । 
प्रपद्चयिष्यति स्वभावादीना- 


कौन है? इसपर कहते है?-'यः 
कारणानि ' इत्यादि। जो एक अद्वितीय 
परमात्मा पहले जतलाये हुए कालात्मयुक्त 


। समस्त कारणोको--काल ओौर आत्मा 


युक्त अर्थात्‌ काल ओर पुरुषे 
संयुक्त स्वभावादिको, जो कि 
"कालः स्वभावः" इत्यादि मन्त्रम 
तलाये गये है, अधिष्ठित निययित 
करता ह, उसरीकौ शक्तिको जगतके 
कारणरूपसे देखा-एेसा इस वाक्यका 
तात्पर्य दै। 

अथवा देवात्मशक्तिम्‌-देवात्मना 
अर्थात्‌ ईश्वररूपसे स्थित शक्तिकों 
देखा; एसा हौ यह वाक्य भी है-- 


। “*है सर्वात्मन्‌! आपकौ जो गुर्णोकी 


आश्रयभूता अपरा शक्ति समस्त 
भूर्म स्थित है, हे परमेश्वर! उस 
नित्या शक्तिको नमस्कार दटै। जो 
वाणी तथा मनसे अतीत ओर 
अगोचर एवं निर्विशेष है तथा सान 
ओर ध्यानसे जिसका भलीभंति 
विवेक हौ सकता रहै उस परा 
देवताकौ मै वन्दना करता रहूँ! 
इसके अतिरिक्तं श्रुति स्वभावादि 


७६ 


मकारणत्वमज्ञानस्यैव कारणत्वं 
“स्वभावमेके कवयो वदन्ति" 
(शचैता० उ० ६। ९) दत्यादि। 
“मायी सृजते विश्वमेतत्‌" 


(श्चेता० उ० ४। ९)। ""एको 


रुद्रो न द्वितीयाय तस्थुः'" 
(श्वेता उ० ३। २)। "“एको- 
ऽवर्णो बहुधा शक्तियोगात्‌" 


(श्चेत्ता० ० ४। ९) इत्यादि। 
स्वगुणैरीश्वरगुणैः सर्वत्नत्वादिभिर्वा 
सत््वादिथिर्चिगूढां कार्य 
कारणविनिमुक्तपूर्णांजन्दाद्वितीय- 


ब्रह्यात्मनैवानुपलभ्यमानाम्‌ ॥ 


कोऽसौ देवः? यः कारणानीत्यादि | 


पूर्ववत्‌ । अथवा देवस्य 
परमेश्वरस्ात्मभूतां जगदुदय- 
स्थितिलयहेतुभूतां ब्रहाविष्णु- 


शिवात्मिकां शक्तिमितति। तथा 
चोक्तम्‌- 


शवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


जगतके कारण नरह दै, अज्ञान दी कारण 
दै- इसन बातका आगे विस्तारपूर्वक 
वर्णन कौगी; यथा-“ कोई-कोई विदान्‌ 
स्वभावको हौ जगत्का कारण बतला 
हैँ" इत्यादि। *“मायी परमेश्वर इस 
विश्वकी रचना कपए्ता दै '', "एक सद्र 
ही है, परमार्थदशीं ब्रावेत्ता दूसरेकी 
उपिक्षा नहीं रखते", '" वर्णं (जाति) 
आदि विभेदोसे रहित जिन एकमात्र. 
अद्ितीयः परमात्माने अपनी नाना 
प्रकारकौ शक्तियोके योगसे [अनेकों 
वर्णोकी सृष्टि कौ दै]' इत्यादि। 
[कैसी शक्तिको देखा?] अपने 'गुणोसि 
यानी सर्व्ञत्वादि ईश्वरीय गुणीसे 
अथवा सत्त्वादि प्रकृततिके गुणस निगूढ 
देखा; अर्थात्‌ जो कार्यकारणभावसे 
रहित पूर्णानन्दाद्वितीय परब्रद्यसे अभिन्न 
होनेके काएण उपलब्ध नहीं हो सकती 
[एेसी शक्तिको देखा] । 

वह देव कौन है? [इसका 
उत्तर देते है] जो सन कारणोका 
अधिष्ठान है--इत्यादि पूर्ववत्‌ समञ्मना 
चािये। अथवा देव यानी परमेश्वरकी 
स्वरूपभूता अर्थात्‌ जगत्‌की उत्पत्ति, 


¦ स्थित्ति ओर लयकौ हेतुभूता ब्रह्मा, 


विष्णु ओर शिवरूपा शक्तिको देखा। 
एसा ही कहा भी है-- 


, रूपेण 


अध्याय १] 


शाद्भुरभाष्यार्थं 
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^“ शक्तयो यस्य देवस्य † 
ब्रह्विष्णुशिवात्मिकाः'' इति। 
^“ ब्रह्मविष्णुशिवा ब्रह्मन्‌ 
` प्रधाना ब्रहाशक्तयः,'" 
इति च। 
स्वगुणैः सत्त्वरजस्तमोभिः। 
सत्त्वेन विष्णु रजसा ब्रह्मा तमसा 
महेश्वरः सत्त्वाद्युपाधिसम्बन्धात्‌ 
स्वरूपेण निरुपाधिकपूर्णानन्दाद्धितीय- 
ब्रह्मात्मनैवानुपलभ्यमरानाः । परस्यैव 
ब्रह्मणः सृष्टयादिकार्यं 
कुर्वन्तोऽवस्थाभेदमाश्रित्य शक्ति 
भेदव्यवहारो न पुनस्तत्त्वभेदमाश्चित्य। 
तथा चोक्तम्‌-- 
"“सर्गस्थित्यन्तकरणीं 
ब्रह्मविष्णुशिवात्मिकाम्‌। 
स संज्ञां याति भगवा- 
नैक एव जनार्दनः" इति। 
(विष्णुपु० १।२। दद) 
प्रथममीश्वरात्मना मायिरूपेणाव- 
तिष्ठते ब्रह्म। स पुनमूर्तिरूपेण 
त्रिधा व्यवतिष्ठते। तेन 
सृष्टिस्थितिसंहाररूप- 
नियमनादिकार्य करोति। 


च 


तथा 


"तमसे युक्त। 


"" जिस देवकौ ब्रह्मा, विष्णु 
ओर शिवरूपा शक्तियों रै '" इत्यादि 


। तथा ''हे ब्रह्मन्‌! ब्रह्मा, विष्णु ओर्‌ 


शिव-ये ब्रह्मकौ प्रधान शक्तियाँ रै" 
इत्यादि। 

"स्वगुणैः" अर्थात्‌ सत्त्व, रज ओर 
सत्त्वादि गुणरूप 
उपाधिके कारण दही वह सतवसे 
विष्णु, रजसे ब्रह्मा ओर तमसे महादेव 
कहा जाता है, ये सब स्वतः निरुपाधिक 
पूर्णानन्दाद्वितीय ब्रह्मरूपसे तो उपलब्ध 
हो ही नहीं सकते। ये पगब्रह्मके ही 
सृष्टि आदि कार्य करते है, इसलिये 
अवस्थाभेदके आधारपर इनमें शक्तिभेदका 
व्यवहार होता है, तात्विक भेदके 
कारण नर्ही। एसा हौ कहा भी है-- 
“वह एक ही भगवान्‌ जनार्दन 
उत्पत्ति, स्थिति ओर संहारकारिणी क्रह्या, 
विष्णु ओर शिवरूप संज्ञाओंको प्रात हो 
जाता दै1'' 


परब्रह्म पहले तो ईश्वरस्वरूप 
मायामयरूपसे स्थित होता है। फिर 
वह ॒मूर्तरूप होकर तीन प्रकारका 
हो जाता दै। उस त्रिविधरूपसे वह 
जगत्‌कौ उत्पत्ति, स्थिति, संहार ओर 
नियमनादि कार्य करता है । इसी प्रकार 


७८ इवेता्वतरोपनिषद्‌. [ अध्याय १ 
च श्रुतिः परस्य शक्तिद्रारेण | श्रुति भी शक्तिके द्वारा परमात्माके 
नियमनादिकारय दर्शवति नियमनादि कार्य प्रदशित करती है। 


"*लोकानीषटत ईशनीभिः प्रत्यङ्‌ 


जनास्तिष्ठति संचुकोचान्तकाले 


संसुज्य विश्चा भुवनानि गोपाः'' 


(शेता उ० ३। 


ईशनीभिर्जननीभिः परम 


एक्तिभिरिति विशोषणात्‌। “ब्रह्म 


विष्णुशिवा ब्रहय्रधाना ब्रह्म 


शक्तयः'' इति स्मृतेः परम- 


शक्तिभिरिति परदेवतानां ग्रहणम्‌। 

अथवा देवात्मक्तिमिति 
देवश्चात्मा च शक्तिश्च यस्य परस्य 
ब्रह्मणोऽवस्थाभेदास्तां प्रकृति- 
पुरुषेश्वराणां स्वरूपभूतां ब्रहम 
रूपेणावस्थितां परात्यरतरां शक्ति 
कारणमपश्यत्निति 1 च 
त्रयाणां स्वरूपभूतं प्रदर्शविष्यति-- 
*"भोक्ता भोग्यं प्रेरितारं 


तथा 


च 


२) इति। | 


““परमात्मा अपनी ईशनी शक्तियोसे 
लोकोंका शासन करता दै, वह सभी 
प्राणि्योके भीतर विराजमान है । उसने 
समस्त लोकोकौ सृष्टि करके उसकौ 
रक्षा करत हुए प्रलयकाल आनेपर सनको 
अपने लीन कर लिया" इत्यादि । यहोँ 
"ईशनीभिः" -उत्पत्तिकारिणी परम- 
शक्तियोसे एसा विशेषण दिया रै 
[इससे जाना जाता है कि ब्रह्म टी 
अपनी शक्तिरयोहारा सृष्टि आदि कार्य 
करता है]। तथा "हे ब्रह्मन्‌! ब्रह्मा, 
विष्णु ओर महादेव--ये ब्रह्मकौ प्रधान 
शक्तियाँ है'" इस स्मृतिके अनुसार 
"“परमशक्तिभिः'" इस पदसे इन 
परदेवता्ओंका ही ग्रहण होता है । 
अथवा “देवात्मशक्तिम्‌“- देवता, 
आत्मा ओर शक्ति- ये जिस परब्रह्मके 
अवस्थाभेद टै उस प्रकृति, पुरुष 
ओर ईश्वरकी स्वरूपभूता ब्रह्मरूपे 
स्थित परात्पर शक्तिको उन्होने 
कारणरूपसे देखा; एेसा ही इन तीनोके 
स्वरूपभूत ब्रह्मका “भोक्ता (जीव), 
भोग्य (प्राकृत प्रपञ्च) ओर प्रेरक 
(अन्तर्यामी) इन तीर्नोको [परमात्मा] 
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मत्वा सर्व प्रोक्तं त्रिविधं ब्रहायेतत्‌'' ¦ 
(शेता उ० १। १२) “त्रयं यदा 
विन्दते ब्रह्ममेतत्‌" ( श्ेता० उ० १। 
९ ) इति । स्वगुणैर्बहयपसतनैः प्रकृत्यादि 
विश्चेषणैरुपाधिधिर्निगढाम्‌) तथा च 
दर्शचिष्यति-'एको देवः सर्वभूतेषु | 
गृधः '' ( श्चेता० उ० ६। ९१) इति। 


^^ तं दुर्दर्शं गृढमनुप्रविष्टम्‌'" ( क० 
उ० ९।२। १२ )1 “यो वेद निहितं 
गुहायाम्‌!" (तै ॐ० २। १। १) 


""इटैव सन्तं न विजानन्ति देवाः!" 
इति श्रुत्यन्तरम्‌। यः कारणानीति 


पूर्ववत्‌। 

अथवा देवात्मनो द्योतनात्मनः 
प्रकाश्ञस्वरूपस्य ज्योतिषां 
ज्योतीरूपस्य प्रन्ञानघनस्वरूपस्य 
परमात्मनो जगदुदयस्थितिलय- 
नियमनविषयां शक्तिं सामर्थ्य 
मपश्यत्नित्ति स्वगुणैः स्वव्यष्टिभूतैः । 
सर्वज्ञसर्वेशितृत्वादिभिर्मिगूढांतत्त- 


द्विशेषरूपेणावस्थितत्वात्स्वरूपेण |. 


शक्ति मान्रेणान्‌पलभ्यमानाम्‌ । 


जानकर फर्‌ तीन भेदम ताये हए 
समस्त तत्त्वोको ब्रह्म ही समच", तथा 
“जिस समय इन तीनोको ब्रह्यरूपसे 
अनुभव करता दै।'' इन वाक्यौसे श्रुति 
उनले कौणी। [उस शक्तिको] 
स्वगुणैः--ब्रह्मके आश्रित प्रकृति आदि 
विशोषणरूप उपाधियौसौ आच्छादित 
दैखा। एेसा ही "समस्त भूमे छिपा 
हुआ एक देव है'' इत्यादि वाक्यसे श्रुति 
अगे दिखावेगी। तथा इसी अर्भमं “उस 
कटठिनतासे दीखनेबाले प्रच्छनरूपसे 
अनुप्रविषटकी"' ““ जो बुद्धिरूप गृहमे छपे 
हुए उस्र दैवको जानता है'' इसी देहके 
भीतर विद्यमान रहते हए भी इन्दियो उसै 
नही जानती! इत्यादि अन्य शरुतियाँ भी 
दै । "यः कारणानि! इत्यादि वाक्यका अर्थ 
पूर्ववत्‌ है । 

अथवा देवात्मा--द्यौतनात्मक-- 
प्रकाशस्वरूप अर्थात्‌ समस्त तेजोकि 
तेज प्र्ानघनमूर्तिं परमात्माकौ जगत्तका 
सृजन, पालन, संहार ओर्‌ तियन्त्रण 
करनेवाली शक्ति अर्थात्‌ सामर्थ्यको देखा, 
जो स्वगुणेः- सर्व्ञसर्वेशितृत्वादि अपने 
दौ अंशभूत गुणौसे आच्छादित होनैके 
कारण उन-उन विशेषरू्पोसे स्थित शनेके 
कारण अपने शक्तिमातर शुदधरूपसे उपलब्ध 


८० 


शतेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


तथा च मानान्तरवेद्यां श्वक्तिं 
दर्शयिष्यति-- 
“न तस्य कार्य करणं च विद्यते 
न तत्सपश्चाभ्यधिकश्च दुर्यते। 
परास्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते 
स्वाभाविकी स्ञानबलक्रिया च" 
(शेता उ० ६। ८) 


इति । समानमन्यत्‌। 
कारणं देवात्मशशक्तिमिति 
प्रश्रे परिहारे च ये यै पक्चभेदाः 
प्रदष्ितास्ते स्व 


उत्तरत्र सर्वेषां प्रपञ्चनादप्रस्तुतस्य 


संगृहीत्ताः। 


प्रपञ्चनायोगात्परशरोत्तरदर्शनाच्च । 
समासव्ासधारणस्य च विदुषा- 
मिष्टत्वात्‌। त्था चोक्तम्‌- "इष्ठ 
हि विदुषां लोके सपासव्यास- 
धारणम्‌" इति। तथा च श्रुत्यन्तरे 
सकृच्छरुतस्य गोपामितिपदस्य 
व्याख्याभेदः श्रुत्यैव प्रद्शितः-- 


नहीं हौ सकती। इसी प्रकार भगे 
चलकर श्रुति उस शक्तिको अन्य किन्हीं 
ग्रमाणँसे अञ्ञेय ही प्रदर्शित करेगी। 
“उस परमात्माका कोई कार्यं (देह) या 
करण (इन्द्रिय) नहीं है; उसके समान 
या उससे अधिक भी कौ नहीं है। 
उसकी नाना प्रकारक पराशक्ति ओर 
स्वाभाविक ज्ञानक प्रभावे होनेवाली 
क्रिया सुनी जाती दै।'' शेष अर्थ 
पूववत्‌ है । 

"किं कारणम्‌ ' ओर ' देवात्पशक्तिम्‌” 
इस प्रश्र ओर उत्तरम जो-जो पक्षभेद 


¦ दिखाये गये हँ उन सनका यहा शरुतिमे 


संक्षेपे संग्रह क्रिया हुआ ठै; वरयोकि 
आगे इन सबका विस्तारसे निरूपण 
क्रिया गया है। तथा अप्रस्तुत विषयका 
विस्तार करना उचित नहीं होता ओर 
दनक विषयमे तो] प्रश्रोत्तर भी देखे 
गये हें ।* इनका संक्षेप ओर विस्तारसे 
जो वर्णन किया गया दै वह तो विद्वानको 
इष्ट होनेके कारण है । एेसा ही कहा भी 
दै-"“लोकर्म संक्षेप ओर विस्तारपूर्वक 
-तिषयको निश्चितं करना विद्ानोको इष्ट 
ही दहै" इसी प्रकार एक दूसरी श्रुति 
एक बार आये हुए "गोपाम्‌" इस पदकी 
व्याख्याका भेद स्वयं श्रुतिने ही दिखाया 


^ इसमे भी सिद्ध होता टै कि पूर्वोक्त पक्ष श्रुतिसम्मतर ही है, क्योकि यहो जितने पक्षान्तर 
दिखाये गये हँ उन समे प्रमाणपूर्वक श्रुतिकी भी सहमति दिखायी ही गयी है । 


अध्याय १ | 


शाट्भरभाष्यार्थं 
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"अपश्यं गोपामित्याह प्राणा वै 


गोपाः' इति। * अपश्यं गोपामित्याद 
असौ चा आदित्यो गोपाः" इति। 
"अथ कस्मादुच्यते ब्रह्म" इत्यारभ्य 


“वंहति वंहयत्ति तस्मादुच्यते 


पः ब्रह्म ' इति सकृच्छुतस्य ब्रह्मपदस्य 
निमित्तोपादानरूपेणार्थभेदः श्रुत्यैव 
दर्ितः॥ ३॥ 


एवं तावद्‌ ' देवात्मक्तिम्‌! "यः 
कारणानि निखिलानि कालात्मना 
युक्तान्यधितिषठत्येकः ' इत्येक - 
स्याद्वितीयस्य परमात्मनः 
स्वरूपेण शक्तिरूपेण च निमित्त 
कारणोपादानकारणत्वं मायित्वेनेश्वर- 
रूपत्वं देवतात्मत्वसर्वज्ञ- 
त्वादिरूपत्वममायित्वेन सत्य 
ज्ञानानन्दाद्वितीयरूपत्वं च 
समासेन श्रुत्यर्थाभ्यामभिहितम्‌। 
इदानीं तमेव सर्वात्मानं दर्शयति 
कार्यकारणयोरनन्यत्वप्रत्तिपादनैन । 
"वाचारम्भणं विकारो नामधेयं 


है। वहाँ ' अपश्यं! गोपापित्याह प्राणा वै 
-गोपाः' एेसा कहा है ओर फिर दुबारा 
"अपश्यः गोपामित्याह असौ वा आदित्यो 
गोपाः' एसा कहा है । इसी प्रकार्‌ " यह 
ब्रह्म कर्यो कहा जाता है' एेसा कहकर 
"बदा हुआ है ओर बद्धाता है इसलिये 
यह परब्रह्म कहा जाता है ' दसा कहकर 
श्रुति एक नार अये हुए "ब्रह्म" पदका 
स्वयं श्र्िने ही निपित्त ओर उपादानभेदसे 
अर्थभेद्‌ दिखलाया है ॥ ३॥ 
~^ 

इस प्रकार्‌ यदोँतक 'परमात्माकौ 
शक्तिको देखा" ओर "जो अकेले ही 
काल ओर आत्साके संहित सबका 
अधिष्ठान है" इन दौ श्रुतिके अर्थि 
| एक ही परमात्माके स्वरूप ओर 
शक्तिरूपसे निमित्त ओर उपादान कारण 
| होनेका, मायावीरूपमे ईश्वर, देवता 
। ओर सर्वजञादि दौनैका ओर अमायिक- 
रूपसे सत्यज्ञानानन्दस्वरूप एवं 
अद्वितीय होनेका संक्षेपे वर्णन किया 
गया। अब कार्य ओर कारणकी अभित्त 
का प्रतिपादन करती हुई श्रुति उसीको 
सर्वरूप दिखलाती है। तथा ““चिकार 
वाणीसे आरम्भ होनेवाला नाममात्र है, 


६. मैने गोपा (पालन करनेवाले) का 
२. मनै गोपाका दर्शन किया वह पूर्य 


दर्शन क्रिया, प्राण ही गोपा है। 
हौ गोषारै। 


८२ श्वेताश्वतरो पनिषद्‌ [ अध्याय र 
मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌!" (८ छा० | केवल मृक्तिका टी सत्य है '' इस दृष्टान्के 
ॐ० ८६। ९। ४) इति निदशनि- | द्वारा समर्थित जौ अद्ितीय, 


नाद्धितीयापूर्वानिपरमेतिनैत्यात्मक- 
वागगो चराशटानायाद्यसंस्पृ प्रत्य 
स्तसितभेदचित्सदानन्दबहयत्मत्वं 
प्रदर्शयितुमनाः प्रकृत्यैव 
प्रपञ्चध्रान्तामवस्थां प्राप्रस्य पर 
ब्रह्मण दंश्ररात्मना सर्वञत्वापहत- 
'पाप्मादिरूपेण देवतात्यना ब्रहादिरूपेण 
कार्यादिरूपेण वैश्रानरादिरूपेण च 
मोक्षापेक्षितशुद्धयर्थाम्‌ “स॒ यदि 
पितृलोककापः'' (छा० ० ८। 
२। १९) इति विश्चशचर्यार्थाम्‌ “मां 
वा नित्यं शङ्करे वा प्रयाति!" 
इत्यादिदेवतासायुज्यप्राप्तयर्था 

वैश्वानरादिप्राप्त्र्थां चोपासना- 


परोषलौकिकवैदिककर्मप्रसिद्दं च| 


दर्शयति। यदि कार्यकरारण- 
रूपेण स्वरूपेण चित्सदानद्दाद्वितीय- 
ब्रह्मात्मना च व्यवस्थितं 
न॒ स्यात्तदा भोग्यभोक्तृ- 


निय्रभावे संसारमोक्षयोरभाव एव 
स्यात्‌। 
साधनभूतस्य प्रपञ्चस्याभावात्‌। 
तत्फलदातुश्चेश्वरस्याभावात्‌ ॥ 


अधिकारिणोऽभावेन | 


कार्यकारणभावशूनय, नैति -नेततिस्वरूप, 
वाणीका अनिषय, स्ुघादि विकारौसे 
अस्पष्ट, सर्वभेदरदित, सन्विदानन्दस्वरूप 
ब्रह्मत्व है उसे प्रदर्शित करनेकी इच्छसे 

स्वभावसे ही प्रपञ्चरूप भ्रान्तिमयी 
अवस्थाकर प्रप्र हुए परत्रह्मकी ज सर्वज्ञत्व 
ओर पापशून्यत्वादिषरूप ईश्रभाव्रसे, 
ब्रह्मादिरूप दैवभावसे, [ आकाशादिरूप ] 
-कार्यभावसे ओर वैश्वानरादिरूपसे मोक्षापेधित 
चित्तशुद्धि तथा "“यदि वह पितृलोककी 
कामनावाला होता है!" इत्यादि श्रृतिके 
अनुसार सम्पूर्णं ठेशर्यप्रासि, '" वह सर्वदा 
मुञ्चे या शङ्करको प्राप्त होता है"' इत्यादि 
प्रमाणके अनुसार इषदेवसे सायुज्यप्रातनि 
एवं वैशवानरादि भावोकौ प्रापतिके लिये 
उपासना है उसको तथा सप्ूर्णं लौकिक- 
वैदिक कर्म-परम्पराकौ प्रदर्थित करती 
हे। यदि परमात्मा कार्य-कारणरूपसे 
ओर स्वरूपतः सच्विदानन्दाद्वितीय ब्रह्मरूपसे 
स्थिति न होता तो भोक्ता, भोग्य ओर 
नियन्ताका अभाव हौ जानेस संसार ओर 
मोक्षका भी अभाव हौ जाता; क्योकि 
अधिकारीके न रहनेसे न तो उसका 
साधनभूत प्रपञ्च रहता है ओर न 
उसे साधनका फल देनेवाला ईश्वर ही। 


अध्याय १] 


शाङ्करभाष्यार्थं 


८२ 


तथा संसारादिरैतभूतपीश्वरं दरशयति-- 
"“ संसारमो क्षस्थितिबन्धरेतुः '  इति। 
तथा च संसारमोक्षयोरभाव एव 
स्यात्‌। तत्सिद्धधर्थं प्रपञ्चाद्यवस्थानं 
दर्शयति-- 
“एकं पादं नोर्क्षिपत्ति 
सलिलाद्धंस उच्चरन्‌) 
स चेदविन्ददानन्दं 
ज सत्यं नानृतं भवेत्‌ ॥ ' 


इति सनत्सुजातोऽप्येकं पादं | 


नोल्क्िपतीत्यादि। तथा च श्रुतिः-- 
“पादोऽस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं 
दिवि'" (चछा० उ० ३। ९२। ६) 
इति। तत्र प्रथयेन मच्रेण सर्वात्मानं 
ब्रह्म चक्रं दर्शयति द्वितीयेन 


तथा "“ [ईश्वर ही] संसार, मोक्ष, स्थिति 
ओर्‌ बन्धनका हैतु है '' यह शास्त्रवाक्य 
संसारादिके हेतुभूतं ईश्स्को सिद्ध करता 
है। ओर ईशरके न रहनेपर तो संसार ओर 
गोक्षका अभाव ही टौ जाना चाहिये था। 
अतः उसकी सिद्धिके लिये सनत्मुजातजी 
भी “एकं पादं नोत्क्षिपति" इत्यादि 
वाक्यसे यह बतलाते हए कि "हंस 
(परमात्मा) जलं (संसार) से ऊपर रहते 
हुए भी अपना एक पाद नहीं निकालता। 
यदि वह [ स्वरूपभूत] आनन्दका अनुभव 
करने लगे तोन सत्य (मोक्ष) हीरे 
ओर न मिथ्या (संसार) ही'' ईशरकी 
सिद्धिके लिये प्रपञ्चादिकीं स्थिति दिखलाते 
दै । एेसा ही “*सप्र्णं भूत परमात्माके 
एक पाद हैँ ओर उसके अपृतमय तीन 
पाद चयुलोकयें ह' ' यह श्रुति भी बतलाती 
है। यहो श्रति पहले मनसे सर्वात्मा 
ब्रह्मको चक्ररूपसे ओर दूस मन््से 


नदीरूपेण नदीरूपसे प्रदर्शित करती है-- 
कारय-त्रह्मक्म चक्ररूपसे वणन 
तमेकनेमिं त्रितं षोडशान्तं 
शतार्धारं विंशतिप्रत्यराभिः। 
अष्टकैः षड्भिर्विश्वरूपैकपाशं 
त्रिमार्गभेदं द्विनिमित्तैक मोहम्‌ ॥ ४॥ 


1; 


इुवेताङ्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय र्‌ 


उस एक नेमि, तीन वृत, सोलह अन्त, पचास अरो, बीस प्रत्यरौ, छः 
अष्टको, विश्वरूप एकपाश, तीन मार्गो तथा [पाप-पुण्य] दोनोके निमित्तभूत 
एक मोहवाले कारणको [उन्होने देखा+] ॥ ४॥ 


तमेकेति। य एकः कारणानि 


निखिलान्यधितिष्ठति तमेकनेमिं 
योनिः कारणमव्याकृतपाकाशं 


परमव्योम माया प्रकृतिः शक्ति ` 


स्तमोऽतिद्या छााज्ञानमनृतमच्यक्त- । 


मित्येवमादिशब्दैरभिलप्यमानैका 
कारणावस्था नेभ्रिरिव तमिः सर्वाधारो 
यस्याधिष्ठातुरद्धितीयस्य परमात्मनस्त- 
मेकनेषिम्‌। त्रिभिः 
सत्त्वसजस्तमोभिः प्रकृतिगुणेर्वृतम्‌। 


षोडशको विकारः पञ्च 
भूतान्यकादशेन्ियाण्यन्तोऽवसानं 
विस्तारसमासिर्यस्यात्मनस्तं 
सोडशान्तम्‌। अथवा प्रश्नोपनिषदि 
""यस्मित्ेताः षोडशकलाः 
प्रभवन्ति" ८६। २) इत्यारभ्य 
“स प्राणमसृजत प्राणाच्छरद्धाम्‌'' 


त्रिवृतं 


^ तमेकनेमिम्‌““' इत्यादि। जो 
अकेला ही समस्त कारणोमे अधिष्ठित 
दै, उस एक नमिवालेको [उन्होने देखा।] 
| जो योनि, कारण, अव्याकृत, आकाश, 
परव्योम, माया, प्रकृति, शक्ति, तम, 
अविद्या, छाया, अज्ञान, अनृत ओर 
अव्यक्त इत्यादि ए़ब्दोसे कही जाती है 
वह एक्‌ कारणावस्था ही जिस अधिष्ठाता 
अद्वितीय परमात्प्ाकी नेमके समान नेमि 
अर्थात्‌ सम्पूर्णं कार्यवर्गका आधार है 
एसे उस एक नेमिवाले ओर 
“त्रिवृतम्‌ सत्व, रज, तमरूप प्रकृतिके 
तीन गुणौ वृत (धिरे हुए) परमात्माको 
[कारणरूपसे देखा] । 

तथा सोलह विकार अर्थात्‌ पोच 
भूत॒ ओर ग्यारह इन्र्यो-ये जिस 
¦ आत्मके अन्त--अवसान यानी विस्तास्की 
समा दै उस सोलह अन्तोवाले; अथवा 
प्रश्नोपनिषद '“यस्मिन्नेताः पोडशकलाः 
प्रभवन्ति" वासे लैकर्‌ “'स 
प्राणमसृजत प्राणच्छद्धाम्‌ '' 


* अथवा अगो मन्त्रके क्रियापद " अधौमः! का अध्याहार करक "हम जानते है ' रेस 


अर्थं करना चाहिये। 


अध्याय १] शाङ्करभाष्यार्थं ८५ 
(६। ४) इत्यादिना प्रोक्ता | इत्यादि मन्रसे कही हुई जो | प्र णर 71५ | 
नामान्ताः षोडशकला अवसानं | नामपर्वन्त सोलह कलहे वे रौ जिका 

अवसान हैँ, [उस आत्माको कारणरूप 
यस्येति। अथवैकनेमिमिति (स 


कारणभूतान्याकृ तावस्धाभिहिता। 
तत्कार्यसपष्टिभूतविरादसूत्रदयं तद्‌ 
व्यष्टिभूतभूरादिचतुर्द॑श भुवनाग्यन्तो- 


तं षोडश्टान्तम्‌। 

शतार्थारम्‌। पञ्चाशत्प्रत्यय- 
भेदा विपर्ययाशक्तितुष्टिसिद्धयाख्या। 
अरा इव यस्य तं शातार्थारम्‌। 


पञ्च विपर्ययभेदाः-- 
तमो मोहो महामोहस्तामिस्रो 
हयन्धतामिस्र इति। अशक्ति- 
रष्टाविंशतिधा। तुष््नवधा। अष्टधा 
सिद्धिः एते पच्चाशत्प्रत्यय- 
भेदाः। तत्र॒ तमसो भेदोऽट 
विधः। अष्टसु प्रकृतिष्वनात्म- 


देखा] । अथवा ' एकनेमिम्‌' दस पदे 
कारणभूता अव्याकृतावस्थाका वर्णन किया 
गया है, उसके समष्टिकार्यभूत विरा्‌ 
ओर सूत्रात्मा ये दो ओर व्यष्टिकार्यभूत 


# | भूः आदि चौदह भुवन ये सोलह जिस 
ऽवसानं यस्य प्रपञ्चात्मनावस्थितस्य | 


प्रपञ्चरूपसे स्थित परपात्माके अन्त हैँ 
उस परोडशान्तको [ कारणरूपसु देखा ]। 


पचास अरोवाले- विपर्यय, अशक्ति, 
तुष्टि ओर सिद्धि नाणक पचास प्रत्ययभेद 
जिसके अरोके समान रै उस पचास 
अरवालेको [देखा ] । तम, मोह, महामोह, 
तामि ओर अन्धतामिख-ये रच 
विपर्ययकरे भेद है । अशक्ति अद्रईस प्रकारकी 
दै, तुष्टि नौ प्रकास्की ओर्‌ सिद्धि आठ 
प्रकारक । ये ही पचास प्रत्ययभेद्‌ है| 
इनमे तमके आठ भेद ठै सात्मभूत 
आठ प्रकृतियोमे आत्मभाव होना यही 


१. प्रश्ोपनिषद्के षष्ठ श्रये निप्रलिखित सोलह कलापं बतायी दै प्राण, शरदा, आकाश, 
वायु, तेज, जल, पृथिवी, इन्द्रिय, मन, अन्न, वीरय, तप, मन्न, कर्म, लोक ओर नाप। वहाँ 
*कला' शब्दका अर्थं इस प्रकार है-' कं ब्रह्य लौयते आच्छाद्यते यया, सा कला।' अर्थात्‌ 
जिसके द्वा क (ब्रह्म) लीन (ठका हुआ) है उसे कला कहते है । इन्होने ब्रह्मके पारमार्थिक 
स्वरूपको ठक रा है, इसलिये मे कलाएं है । 

२. सांख्यशास्त्रानुसार प्रधान, महत्तत्व, अहंकार ओर पञ्चतन्मात्ा--ये आठ प्रकृतिर्या 
है इनम भी प्रधान केवल प्रकृति है ओौर महदादि सात प्रकृति. विकृति ट। तथा 


त 


८१ शवेत्ाश्वतरोपनिषद्‌ 


[अध्याय १ 


रवात्प्रतिपत्तिविषयभेदेनाष्टविधत्व- 


प्रतिपत्तेः 1 मोहस्य चाष्ट 
विधो भेदः अणिमादिशटक्ति- 
मोहः! दशविधो महामोहः। 


वृष्टानुश्रविकशब्दादिविषयेषु पञ्चसु 
'पञ्चस्वभिनिवेशो महामोहः। 
दृष्टानुश्रविकभेदेन तैषां दशविधत्वम्‌। 
तामिस््रोऽषटादशविधः। 


प्रयतमानस्य तदसिद्धौ यः 
क्रोधः स तामिस्रोऽभिधीयते। 
अन्धतामिस््रोऽप्यष्टादशविधः। अष्ट 
विधेश्चर्ये दशसु विषयेषु 
भोग्यत्वेनोपस्थितेष्वर्धभुक्तेषु मृत्युना 
हियमाणस्व यः शोको जायते महता 


क्लेोनैते प्रस्ना न चैते प्योपभुक्ताः | 


प्रत्यासत्रश्चायं प्ररणकाल इति 
सोऽन्धतामिस्र इत्युच्यते । 
विपर्ययभेदा व्याख्याताः। 
अशक्तिरष्टाविंतिधोच्यते-- 
एकादशेन्द्रियाणामशक्तयो पूकलत्व- 


दृष्टानु- | दसं ओर विषयक 
श्रविकेषु दशसु विषयेष्वष्टविधेश्यः ¡ दस प्रकारके दृष्ट ओर आनुश्रविक विषयक 


भावोके विषयभेदके अनुसार आठ प्रकारका 
तम है। मोहका आख प्रकारका भेद है, 
अणिमादि आठ शक्तियाँ हौ मोह दै । 
महामोह दस प्रकारका है; दृष्ट (लौकिक) 
ओर श्रुत (पारलौकिक) शब्दादि पाँच 
पौव विषयो जौ सत्यत्वनबुद्धि है वही 
महामोह है, दृष्ट ओर आनुश्रविक भेदसे 
वे दस प्रकारके हैँ। तामि अरारह 
प्रकारका है। आढ प्रकारक देशवर्योदारा 


लिये प्रयल करते हुए उनकी प्राति न 
होनेपर जो क्रोध होता है वह तामिस्र 
कहलाता दै। अन्धतामिस्र भी अटारह 
प्रकारका है । आठ प्रकारके एेधर्यं ओर 
दसं प्रकारके विषय भोग्यरूपसे उपस्थित 
रहनैपर उन्हँ आधे भोगनेषर ही मृत्युके 
हारा उनसे दुहा दिये जनेपर जो एसा 
शोक होता कि पने इन्हे बडे कष्टसे प्राप्त 
करिया था, भैं इन्द भोग भी नहीं पाया कि 
यह मरणकाल उपस्थित हौ गया--इसे 
अन्धतामिस्र कहते है । 


इस प्रकार विपर्ययके भेदकौ तो 
व्याख्या हो गयौ । अशक्ति अदुाईस 
प्रकारकौ कही जाती है। मूकत्व, 


श्रीमद्भगवते पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, मन, बुद्धि ओर अहंकास्को भगवानृकी 
अष्टधा प्रकृति का है! किन्तु आगे ये प्रकृतियों प्रकृत्यषटकमे ली दै, इसलिये यह पूर्वोक्त 


सांख्यसम्मत प्रकृतियां दी समञ्चनी चाहिये। 


अध्याय १] शाङ्करभाप्यार्थं ८७ 
व्रधिरत्वान्धत्वप्रभृतयो ब्राह्याः1 | बधिरत्व, अन्धत्वादि ग्यारह बाह्य 
अन्तःकरणस्य पुरुषर्थयोग्यतातु्ठीनां । जशक्तियां त इनि है, पुच्ारभकौ 
सिद्धीनां योग्यतारूप तुष्टिये निपरीत नौ अशक्ति 
विपर्यवेण नवधाशक्िः। सिद्धीनां | अन्तःकरणकी है ओर आढ अशक्ता 
विपर्ययेणाष्टधाशक्तिः। सिद्धि्योसे विपरीत हैँ। 
तुष्टि्नवधा--प्रकृत्युपादानकाल- तुष्टि नौ प्रकारकी दै --चार तो प्रकृति, 
भाग्याख्याश्चतसरः। विषयो । उपादान, काल ओर भाग्य नामवाली तथा 
परय्। कशचित्रकृति- पच क उपरति हो जनेसे हत्ती रै। 
परिनातकृताथोऽस्मीति मन्यते! (१) कोई पुरुष प्रकृतिका लान होनेपर ही 


अन्यः पुनः पारित्रान्यलिङ्ं गृहीत्वा 
कृताथो ऽस्मीति मन्यते। अपरः पुनः 
प्रकृतिपरिज्ञानेन किमाश्रमाद्युषादानेन 
वा किं बहुना कालेन 
अवशयं पुक्तिर्भवतीति मत्वा 
परितुष्यति। कश्चित्युनर्मन्यते विना 
भाग्येन न॒ किञ्चिदपि प्राप्यते। 
यदि मम भाग्यमस्ति ततो 
भवत्येवात्रैव मोक्ष इति प्ररितुष्यत्ति। 
विघयाणापार्जनमशक्यपित्युपरम्य 
तुष्यति। शक्यमते द्रष्टुमार्जितु- 
मार्जित्तस्य रक्चषणमशक्यमित्युपरम्य 
परितुष्यति। सातिशयत्वादिदोष- 
दर्नैनोपरप्य 'परस्तुष्यति। 
विषयाः स्ुतरामेवाभिलाषं जनयन्ति 
न च तद्धोगाभ्यासे तृपि- 
रुपजायते। 


यह मान लेता है कि मैं कृतार्थं हो गया। 
, (२) कोई संन्यासकै चिह धारण करनेसे 
| हौ “मै कृतार्थं हो गया" एेसा अमनेको 
मानने लगता हे। (३) कोई प्रकृतिका 
ज्ञान होनेपर एेसा मानकर सन्तुष्ट हो जाता 
है कि अब संन्यासाश्रमादि ग्रहण करनेकौ 
क्या आवश्यकता दहै, बहुत काल बीतनेपर्‌ 
अत्र तो अवश्य मुक्ति हो ही जायगी। 
(४) कोई फेसर मानने लगता है कि विना 
भाग्यके कुछ भी नहीं मिलता, यदि मेरा 
भाग्य होगा तो मुञ्चे अवश्य यहीं मोक्ष 
प्राप्न हो जायगा-एेसा समञ्कर्‌ वह 
सन्तुष्ट हो जाता है। (५) कोई यह 
मानकर कि विषयोंका उपार्जन करना 
| असम्भव दै, उपरत होकर्‌ सन्तुष्ट हौ 
जाता दै। (६) कोई यह सोचकर्‌ कि 
विषर्योका दर्शन ओर उपार्जन तो सम्भव 
दै, परन्तु उपार्जित विषयोकौ रक्षा करना 
सम्भव नहीं है, उनसे उपरत हौकर 
। सन्तोष कर लेता है । (७) कोई विषयमे 


८८ 


एवेताश्वतरोषनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


“*न जातु कामः कामाना- 


मुपभोगेन शाप्यति। 
हविषा कृष्णतर्त्ेव 
भूय एवाभिवर्धते ॥'" 


(श्रीमद्धा० ९। ११। १४) 


इति। तस्मादलमनेन पुनः पुन- 


रसन्तोषकारणेनोपभोगेनेत्येवंसङ्ग - । 
दोषदर्शनादुपरम्य कश्चित्तुष्यति। 
नानुपहत्य भूतान्युपभोगः 


सम्भवति। भूतोपघातभोगाच्याधर्मः 
हिसा- 
तुष्यत्ति। 


अधमन्निरकादिप्रािरिति 
दोषदर्शनात्कश्चिदुपरम्य 


प्रकृत्युपादानकालभाग्याश्चतस्रः। 


विषयाणामार्जनरक्षणविषयदोष- , 


सद्भ्हिंसादोषात्पञ्च तुष्टय इति नव 
तुष्टयो व्याख्याताः । 


सिद्धयोऽभिधीयत्ते--उहः शब्दो 
ऽध्ययनमिति तिस्रः सिद्धयः। 
दुःखविघातास्तिस्रः। सुहत्प्राभि- 


| न्यूनाधिकतादि दोष देखनेसे उनसे उपरत 
। होकर सन्तुष्ट हौ जाता दै। (८) विषय 
| तो तत्सम्बन्ध अभिलाषाको ही उत् 
करते है, उनके पुनः-पुनः भोगसे कभी 
तृति नही होती, "“विषयोकौ इच्छा 
उनके भोगसे कभी शान्त नदीं होती, 
अपितु घत्तसे अग्निके समान वरह ओर्‌ 
भी बह जाती है।'' अतः पुनःपुनः 
असन्तोषके हैतुभूत इन विष्योके भोगको 
। छरोडौ--इस प्रकार विषयासक्तिमे दौष 
देखकर कोई उनसे उपरत होकर्‌ सन्तोष 
कर लेता है। (९) जीवोकी हिंसा किये 
बिना भोग मिलना सम्भव नहीं है भौर 
-जीवहिंसापूर्वक भोग॒भोगनेसे अधर्म 
होगा तथा अधर्मसे नरकादिकौ प्रापि 
होगी। इस प्रकार हिंसारूप दोष देखकर 
कोई उनसे उपरत हौकर सन्तोष कर 
लेता रै। इस प्रकार प्रकृति, उपादान, 
काल ओर भाग्य नामक चार एवं 
विषरयोके उपार्जन, रक्षण, विषयतारतम्यरूप 
दोष, संग ओर हिंसा--इन दोषौकि 
कारण होनेवाली पाच-एेसी इन नौ 
तुष्टियोकी व्याख्या कर्‌ दी गयी। 


( अब सिद्धिं बतलायी जाती है--तीन 
सिद्धयो तो ऊह, शब्द ओर अध्ययन 
| नामकी है, तीन दुःखविघात नामवाली 


अध्याय १॥ 


शाङ्करभाप्यार्थं 
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दनिमिति सिद्िद्रयम्‌। ऊहस्तत्त्वं 
जिज्ञासपानस्योपदेशमन्तरेण जन्मान्तर- । 
संस्कारवशात्प्रकृ त्यादिविषयं 
सेयमूहो 

प्रथमा सिद्धिः। शब्दो नामाभ्यास- 
मन्तरेण श्रवणमात्राद्यज््ान- 
मुत्पद्यते सा द्वितीया सिद्धिः। 
अध्ययनं 


ज्ञानमुत्पद्यते नाम 


नाम॒ शास्त्राभ्यासरा- 
दच्ज्ञानमुत्पद्यते सा तृतीया सिच्िः। 
आध्यात्मिकस्याधिभौतिकस्याधि- 
दैविकस्य त्रिविधदुःखस्य व्युदासा- ` 
च्छीतोष्णादिजन्यदुःखसहिष्णो - 
स्तितिक्षोर्यज्जञान मुत्पद्यते तस्य 
आध्यात्पिकादिभेदात्सिद्धस्रैविध्यम्‌। 
सुदं प्राप्य या सिद्धिर्ञानस्य सा 
सुह्प्रातिर्नाम सिद्धिः। 
आचार्यहितवस्तुप्रदानेन या 
सिद्धिर्विद्यायाः सा दानं नाम 
सिद्धिः। एवमष्टविधा सिद्धि 
व्यांख्याता। 

एवं विपर्ययाशक्तितुष्टि- 
सिद्दधयाख्याः पञ्चाशत्परत्यय- 
भेदा व्याख्याताः। एवं ब्राह्म 
पुराणे कल्पोपनिषद्व्याख्यान- 


है ओर दो सुहृत्प्रापि एवं दान दैं। 
ऊह - तत््वजिज्ञासुको उपदेशके विना 


| ही जन्यान्तरके संस्कारसे जो प्रकृति 


आदिके विषये ज्ञान उत्पन्न हौ जाता 
है वह उह नामकौ पहली सिद्धि रै। 
विना अभ्यासे केवल श्रवणमात्रसे दी 
जौ ज्ञान उत्पन्न हो जाता दै वह शब्द 
नामकी दूसरी सिद्धि है। शास््रके अभ्याससे 
जो ज्ञान उत्पत्र हो जाता है उसे अध्ययन 
कहते ह यह तीसरी सिद्धि है! आध्यात्मिक, 
आधिभौतिक ओर आधिदैविक--इन 
व्रिविध दुःखोकौी उपेक्षा करनैसे 
शीतौष्णादिजनित दुःख सहन करनेवाले 
तितिक्षु पुरुषको जौ ज्ञान उत्पत्न होता है 
चह दुःखविघात नामकौ सिद्धि दै; 
आध्यत्िकादि भेदके कारण इस सिद्धिके 
भी तीन प्रकार है। किसी सुहद्के प्राप 
होनेपर जो ज्ञानकी सिद्धि होती टै वह 
सुहतप्राति नामकौ सिद्धि है । आचार्यको 
उनकी प्रिय वस्तु दान करनेसे जौ सनको 
प्रापि होती रै वह दान नामकी सिद्धि दै। 
इस प्रकार आठ प्रकारक सिद्धियोकी भी 
व्याछ्या की गयी । 

इस तरह यह विपर्यय, अशक्ति, 
तुष्टि ओर सिद्धि नामक पचास 
प्रत्ययभेर्दोकी व्याख्या हुई । ब्राह्मपुखणमे 
कल्पोपनिषद्की व्याख्यके प्रसङ्गमै सावे 


4 


९० एवेताश्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय ९ 
प्रदेशो षष्टितमाध्याये पञ्चाशत्‌ ¦ अध्यायमें पचास प्रत्ययभेदोकी इसी प्रकार 
प्रत्ययभेदाः प्रतिपादिताः। अथवा | व्याख्या कौ गयौ दै। अथवा “* पञ्चाश _ 
च्छक्तिरूपिणः'" इस पुराणवाक्यमें 

'पञ्चाशनच्छक्िरूपिणः' ति परस्य शक्तियो 
शान द्‌ परमात्माकी जिन का उनके 
याः शक्तयः पुराणे स्वरूपत्वेनाभिमताः | स्वरूपरूप वर्णन किया है वे ही जिसके 


पञ्चाशच्छक्तय अरा इव यस्य तं 
शञतार्थारम्‌। 

विंतिप्रत्यराथिः। विंशतिप्रत्यरा 
दशेन्द्रियाणि तेषां च विषयाः 
ए्यन्दस्यरू परसगन्धवचनादान- 
विहरणोत्सर्गानन्दाः । पृोक्तानामराणां 
प्रत्यरा ये प्रतिविधीयन्ते कीलका 
अराणां दाढर्याय ते प्रत्यरा इत्युच्यन्ते । 
तैः प्रत्योर्ुक्तम्‌। अष्टकैः षड्धिर्यक्तमिति 
योजनीयम्‌। 

"भूमिरापोऽनलो वायुः 

खं मनोबुद्धिरेव च। 
अहंकार इतीयं मे 
भिन्ना प्रकृतिरष्टधा ॥'' 
(गीता० ७। ४) 

इति प्रकृत्यष्टकम्‌। त्वक्रर्म- 
मांसरूधिरपेदोऽस्थिषज्नाशुक्राणि 
धात्वष्टकम्‌। अणिमादैश्वयांष्टकम्‌। 
धर्मज्ञानवैराग्यैश्ववांधरमा्लानावैराग्या- 
नैश्चयख्पिभावा्टकम्‌। ब्रह्म 
प्रजापतिदेवगन्धर्वयक्षराक्षस- 


अके समाने ह उस शतार्धार (पचास 
अरोबाले) को [कारणरूपसे देखा] । 
बौस प्रत्यरोसे युक्त। दस इद्धि 
ओर उनके विषय शब्द, स्पर्श, रूप, 
रस्‌, गन्ध, वचन, आदान (ग्रहण), गति, 
त्याग ओर आनन्द-यै वीस प्रत्यर हैं। 
जो पूर्वोक्त अरोक प्रति भै--अरौकौ 
दृदताके लिये जो शलाका लगायी जाती 
है वे प्रत्यर कहलाते हैं। उन प्रत्यरोसे 
युक्त तथा अष्टकसे युक्तको 
[कारणरूपसे देखा} -एेसी योजना कसी 


छः 


। चाहिये । ““ पृथिवी, जल, अग्रि, व्रायु, 
। आकाश. मन, बुद्धि ओर अहंकार-यह 
। मेरी आठ भेर्दोवाली प्रकृति है" यह गीोक्त 


ग्रकृत्यष्टक दै; त्वचा, चर्म, सांस, रुधिर्‌, 
मेद, अस्थि, मजा ओर शुक्र यह 
धात्वष्टक है; अणिमादि एेधर्याष्टक है; 
धर्म, ज्ञान, वैराग्य, एरय, अधर्म, अज्ञान, 
अचैराग्य ओर अनैशर्य--यह भावाष्टक 
है; ब्रह्मा, प्रजापति, देव, गन्धर्व, यक्ष, 


१. अणिमा, महिमा, गरिमा, लघिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, ईशित्व ओर वणित्व-ये भट 


पर्य है। 


अध्याय १] 


शाद्भुरभाप्याश 
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पितुपिशाचा देवाष्टकम्‌। अष्टावात्मगुणा 


ज्ञेयाः, दया सर्वभूतेषु क्षान्तिरनसूया | 


शोचप्रनायासो मङ्गलमकार्पण्यमस्पृहेति 
गुणाष्ठकं षषठम्‌। एतैः षडभिर्यक्तम्‌। 

विश्वरूपैकपाशं स्वर्गपुत्रात्राद्यादि- । 
विषवभेदाद्विश्वरूपं विश्वरूपो 
नानारूप कामाख्यः 
पाशोऽस्येति विश्वरूयैकपाशम्‌। 
धर्पाधर्मज्ञानमार्गभेदा अस्येति 
त्रिमार्गभेदम्‌। द्वयोः पुण्यपापयो- 
िमित्तैकमोहो देदेन्द्रिसमनोबुद्दि- 
जात्यादिष्वनात्मस्वात्माभिमानो 
ऽस्येति द्विनिमिततैकूमोहम्‌। | 
अपश्यन्निति क्रियापदमनुवर्तते । 


एकः 


अधीम त्युत्तरमन्रसिद्धं वा 


क्रियापदम्‌॥ ४॥ 


1 


राक्षस, पितृणण +! ।॥॥॥'॥ ^+ ^ 11 
हः ओर आठ भिन्द 4111, ।|।॥ ।।।। ॥ ॥ 
चाहिये, वे समस्त प्राणियौ'), ५.1 ': ॥ 
क्षमा, अनसूया (निन्दा न कसना), ५0 "1. 
अनायास, मङ्गल, अकृपणता ओ 
अस्यृहा- ये छठा गुणाष्टक है; इन छः 
अष्टकोंसे युक्तको [ कारणरूपसे देखा] । 

विश्वरूप एक फशवालैको- स्वर्ग, 


| पुत्र एवं अत्राद्य आदि विषयभेदसे काम 


नामक एक ही विश्वरूप-- अनेक प्रकारका 
पाश है जिसका उस विश्वरूप एक 
पाशवालेको धर्म, अधर्म ओर जानू 
जिसके मार्गभेद दै उस तीन 
मार्गभेदोवालेको; ततथा पाप -पुण्य--इन 
दोनोका एक ही निगित्त पोह यानी देह, 
दद्धिय, मन्‌, बुद्धि एवं जाति आदि 
अनात्माओमे जिसका आत्माभिमान है 
ठेस उस दोके [मोहरूप] एक ही 
निमित्तवालेको [ उन्होनि कारणरूपसे देखा] 
इस प्रकार यहो पूर्वमन््रकौ क्रिया 
" अपश्यन्‌" कौ अनुवृत्ति होती है, अथवा 
अगले मन्त्रके क्रियापद्‌  अधीमः' ( जानते 


है) का अध्याहार करना चाहिये ॥ ४॥ 
दज 


काय्रह्मका नदीरूपसे कणन 


पूर्वं चक्ररूपेण दर्ितमिदानीं 


नदीरूपेण दर्शयति-- 


पहले जिसे चक्ररूपसे प्रदर्शित 
किया है उसीको अब श्रुति नदीरूपसे 
दिखलाती दै- 


९२ श्वेतार्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय 
पञ्चस््नोतोऽम्बुं -पच्चयोन्युग्रवक्रां 
पञ्चप्राणोर्मिं पञ्छबुद्धयादिमूलाम्‌। 
पच्चावर्ता -पञ्छदुःखखौघवेगां 
पञ्चाशद्धेदां पञ्पर्वामधीमः॥ ५1 


पाँच स्रोत जिस जलकी धारां दै, पाँच उद्रमस्थानोके कारण जो 
बड़ी उग्र ओर वक्र (टेदी ) है, जिसमे पञ्चप्राणरूप तरव टै, पाँच प्रकारके 
जानोंका मूल जिसका कारण दै, जिसमें पाँच आवर्तं (भवर) हैँ, जो पाँच 
प्रकारके दुःखरूप ओघवेगवाली है ओर जौ पोच पर्वोवालौ है उस पचास 


भेदोवाली [चद] च्छ हम जानते है ॥ ५॥ 


पञ्चस्रोतोऽप्बुमिति। पञ्चस्नोतांसि 
चक्षुरादीनि ज्ञानेन्दरियाण्यम्बुस्थानानि 
यस्यास्तां नदीं पञ्चस्रोलोऽप्बुम्‌। अधीम 
इति सर्वत्र सम्बध्वते। पञ्चयोनिभिः 
कारणभुतैः पञ्चभूतैरुग्रां चक्रां च 
पञ्चयोन्युग्रवक्राम्‌। पच्च प्राणाः 
कर्मेच्धियाणि वाक्याण्यादयो वोर्मयो 
यस्यास्तां प्चप्राणोर्भिम्‌। पञ्चनुद्धीनां 
चश्षुरादिजन्यानां ज्ञानानामादिः कारणं 
मनः। मनोवृत्तिरूपत्वात्सर्वज्ञानानां 
म्रनो मूलं कारणं यस्याः 
संसारसररितस्ताम्‌। तथा च मनसः 
सवितुत्वं दर्शयति-- 
'" मनोविजृम्थितं सर्वं 
यत्किं चित्सचराचरम्‌। 
मनसो हापनीभावे 
द्वैतं नैवोपलभ्यते ॥'" 


"पञ्चस्ोतोऽम्बुम्‌' इत्यादि। पाँच 
सखोतरूपर चक्षु आदि पच जानन्द्ियोँ ही 
जिसके जलस्थान है उस पोच सोतरूप 
जलवाल नदीको [हम जानते रै] । 
यहोँ ' अधीमः' (जानते दै) क्रियापदका 
सबके साथ सम्बन्ध है। पाच योनियों 
अर्थात्‌ कारणभूत र्पौच भूतोसे जौ उग्र 
ओर वक्र दै उस पञ्चयोन्युग्रवक्राको, 
पच प्राण अथवा वाक्‌, पाणि, पादादि 
मच कर्मेन्द्रियं जिसकौ तरद है उस 


। पद्चप्राणोर्भिको पच जुद्धियों अर्थात्‌ चक्षु 


आदिसे दोनेवाते पँच जञानौका आदि 
यानी कार्ण मन दै, क्योकि समस्त 
ज्ञान मनोवृत्तिरूप रै; वह मन जिस 
संसाररूप नदीका मूल--कारण है उसको! 
तथा मन ही सबका हेतु है--यह इस 
वाक्यसे दिखाते टै -*“जितना कुछ 
स्थावर जंगम है वह सब मनका दी 
विलास दै। मतके मननशू्य नेर 
दवैतकौ उपलब्धि ही नहीं होती ।'" 


अध्याय १] 


शाङ्करभाष्यार्थं 


९३ 


पञ्चशब्दादयो विषया 
विषयेषु 
प्राणिनो निमच्नन्तीति यस्यास्तां 
पञ्ावर्ताम्‌। पञ्च॒ गर्भदुःखजन्म- 


इति। 
आवर्तस्थानीयाप्तेषु 


दु:खनरादुःखन्याधिदुःखपरण- 


दुःखान्येवौघवेगो यस्यास्तां पञ्च 
दुःखौघवेगाम्‌। अविद्यास्मिताराग- 


द्वेषाभिनिवेष्ठाः पञ्च॒ क्लेशभेराः 
पच्च पर्वाण्यस्यास्तां पच्च 
पर्वामिति॥ ५॥ 


शब्दादि पाँच विषय आवर्तषूप है, 
| उन विष्ये प्राणी डून जाते है, इसलिये 
चे जिसकै आवर् रहै उस र्पौच 
आवत्तवालीको, गर्भदुःख, जन्मदुःख, 
-जरादुःख, व्याधिहुःख ओर मरणदुःख-- 
ये पांच जिसके ओघवरेग (जलराशिके 
| प्रवाह) है उस पाँच दुःखरूप 
ओघेगवालीको तथा अविद्या, अस्मिता, 
राग, द्वेष ओर अभिनिवेश-- ये र्पोच 


क्लेश हौ जिसके पच पर्वं टै उस 
पौँ पर्वौवाली संसारनदीकौ [हम 
जानते दै] ॥ ५॥ 

(५ 


जीवके संखार-बन्धन ओर गोक्षके कारण्का निर्देश 


एवं तावन्नदीरूपेण ब्रह्य 
चक्ररूपेण च कार्यकारणात्मकं 


ब्रह्म सप्रपञ्छमिहाभिहिततम्‌। 


इदानीमस्मिन्कार्यकारणात्मकब्रहयचक्रे , 


इस प्रकार यतक तो नदीरूपसे 
ओर ब्रह्मचक्ररूपसे प्रपञ्चसहित कार्य 
कारणरूप ब्रह्मका वर्णन किया गया। 
अन, इस कार्य -कारणात्मक ब्रह्मचक्रे 
किस हैतुसे जीवको संसारकौ प्राति 


कैन वा पंसरति केन वा होती है ओर किस साधनसे वह मुक्त 
मुच्यत इति संसारमोक्षः | होता है इस प्रकार संसार्‌ ओर मोक्षका 
हेतुप्रदर्शनायाह-- हेतु दिखलानेके लिव श्रुति कहती है-- 
सर्वाजीवे सर्वसंस्थे बृहन्ते 
अस्मिन्दंसो भ्राम्यते ब्रह्मचक्रे । 
पृथगात्मानं प्रेरितारं च मत्वा 


जुष्ठस्ततस्तेनामृतत्वमेति 


1 ६॥ 


3; 


एवेताश्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय ९ 


जीव अपनैको ओर सर्वनियन्ता परमात्माकौ अलग-अलग मानकर इख 
समस्त भूतेकि जीवननिर्वाहक (भोगभूमि) ओर सवके आश्रयभूत (प्रलयस्थान) 
महान्‌. ब्रह्मचक्रम भ्रमता रहता है; ओर जब उससे अभिन्नरूपसरे सेवित 
होता टै तब अमृतत्वरको प्राप्त हो जाता दै॥ ६॥ 


सर्वाजीव इति) सर्वेषामाजीवन- | 


मस्मित्निति सर्वाजीवे। सर्वेषां 


संस्था समाप्तिः प्रलयो यस्मि- 
त्रिति सर्वसंस्थे। वृहन्तेऽस्मिन्‌ 
हंसो जीवः। हन्ति गच्छत्यध्वान- 
मिति 


हंसः। श्राम्यतेऽनात्म- 


भूतदेहादिमात्मानं मन्यमानः 
सुरनरतिर्यगादिभेदभित्रनानायोनिषु ! 


एवं भ्राम्यमाणः परिवर्तत इत्यर्थः। 
केन॒ हेतुना नानायोनिषु 
परिवर्तते? इति तत्राह- पृथगात्मानं 
प्रेरितारं च मत्वेति। 
जीवात्मानं प्रेरितारं चैश्वरं पृथग्भेदेन 


आत्मानं 


पत्वा जञात्वा " अन्योऽसावन्योऽहमस्मि' 
इति जीवेश्वरभेददर्नेन संसारे 
परिवर्तत इत्यर्थः। 

केन मुच्यते? इत्याह- जुष्टः 


सर्वाजीवे" इत्यादि । जिसमे समस्त 
भूतौका जीवन है उस सर्वाजीव तथा 
जिसमे सनको संस्था--समाप्ति यानी 
प्रलय होती है उस सर्वसंस्थ वहन्त 
(महान्‌) ब्रह्मचक्रे हंस जीव, संसारमार्गमे 
हनन--गमन करता रै इसलिये जीव 
हंस कहा जाता ठै, भ्रमता रहता दै 
अर्थात्‌ अनात्मभूत देहादिको आत्मा 
मानता हुआ देवता, मनुष्य एवं तिर्यगादि 
भेदोवाली अनेकों योनिर्योभिं भ्रमण करता 
है । इसी प्रकार भ्रमण करता हुआ सन 
ओर भटकता रहता दै एसा इसका 
तात्पर्यं है। 

किस कारणसे अनेकों योनियं 
पमता है? इसके उत्तरम कहते ईै- 
" पृथगात्मानं प्रेरितारं च मत्वा' इति। 
आत्मा अर्थात्‌ जीवात्मा ओर प्रेरक 
ईश्चरको पृथक्‌ --विभित्ररूपसे मानकर; 
तात्पर्य यह दै कि “यह अन्यहै ओरं 
अन्य हूँ" इस प्रकार जीव ओर ईश्वरका 
भेद देखनेसे वह संसारे घूमता है। 

किस उपायसे वह मुक्तं होता है, 


अध्याय ९] 


शाङ्करभाप्यार्थं ५ 


सेवितस्तेनेश्वरण चित्सदानब्दाद्वितीय- 
ब्रह्यात्मनाहं ब्रह्मास्मीति 
समाधानं कृत्वेत्यर्थः। तेनेश्चर- 
सेवनादमतत्वमेति। यस्तु पूर्णानन्द- 
ब्रह्मरूपेणात्मानमवगच्छति 
मुच्यते। यस्तु 
मात्मानं जानाति स बध्यत इति। 
तथा च बृहदारण्यके भेदद्र्शनस्य 
संसारैतुत्वं प्रद्शितम्‌-- 
*"य एवं वेदाहं बह्यास्मीति स 
इदं सर्वं भवतीति त्स्य ह न 
देवाश्च नाभूत्या ईशतै। आत्मा 
ह्येषां स योऽन्यां 
देवतामुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽहमस्मीति 


परमात्मनोऽन्य- 


भवत्यथ 


न स्र वैद यथा पशुरेवं सरदैत्रानाम्‌'' 


( बृह० उ० ९१। ४1 १०) इति। 
तथा च श्रीविष्णुधर्म-- 
^पशयत्यात्मानमन्यं तु 


यावद्वै परमात्पनः। 
तावत्संभ्राम्यते जन्तु 

पोतो निजकर्पणा ॥ 
संक्षीणाशेषकर्मा तु 

परं ब्रहम प्रपश्यति। 
अशवेदेनात्मनः शुद्धं 


शुद्धत्वादक्षयो भवेत्‌" ' ॥ ६ ॥ 


स, 


सौ बतलाते दै उस ५१२] 
होनेपर अर्थात्‌ सच्विदानन्द्‌ 
अभित्नब्रह्मस्वरूपसे "मेँ ब्रह्मी दू" 
समाधान (खमाधि) करनैपर। इस 
समाधिद्वारा ईधरका सेवन करनैसे वह 
मुक्तं हो लाता है। जो कोद भी अपनेको 
पूर्णानन्द ब्रह्मस्वरूपसे अनुभव करता है 
वही मुक्तं होता है ओर जो अपनैको 
परमात्मासे भिन्न जानता है वह धत्त दै । 
इसी प्रकरार बृहदारण्यक भी भेददृष्टिको 
संसारका हेतु दिलाया है--““जो देर 
जानता दै किमे ब्रह्म द्रं वह सर्वरूपहौ 
जाता टै; देवगण भी उसके सर्वात्मक 
ब्रह्मभावकौ प्राप्तम बाधा परहचानैको 
समर्थं नहीं होते, क्योकि वह उनका 
आत्मा ही हो जाता है। किन्तु जो किसी 
अन्य देवत्ताकौ " यह अन्य टै ओर नैं अन्य 
"एसे भावै उपास्तना करता दै वह नर्ही 
जानता [अर्थात्‌ वह अलानी रै] क्ट 
पशुञओकि समान दैवताओंका पशु है ।'' 

सा दी विष्णुधर्ोत्तरपुयाण्मे भी 
कटा है- “जीव जबतक अपतेको 


1 


| परमात्मासै भित्र देखता रै तवतक वह 


अपने कर्मोद्वारा मोहित करके भटकाया 
जाता दै । किन्तु जन ठसके समस्त कर्मं 
क्षीण हो जाते है तो उसे शुद्ध परत्रह्यका 
अपने अभेदरूपरसे साक्षात्कार होता है 
ओर शुद्धस्वरूप हो जानेके कारण वह 
अमर हो जाता है'"॥ ६॥ 


न 


९६ एवेताश्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय ९ 
परत्रह्मकौ प्राविसे गुक्तिका वर्णन 
ननु तमेकनेपिमित्यादिना तमेकनेमिम्‌" इत्यादि वायसे 


सप्रपञ्ं॑ब्रह्म प्रतिपादितम्‌। तथा 
च सत्यहं ब्रह्मास्मीति ब्रह्मात्य- 
प्रतिपत्तावपि सप्रपञ्चस्यैव ब्रह्मण 


आत्मत्वेनावगमात्‌ त यथा 


यथोपासते तदेव भवति'' इति 
सप्रपञ्चव्रह्यप्रापिरेव स्यात्‌। ततश्च 
मोक्षसिद्धिः 


ततश्च जुष्टस्ततस्तेनामृतत्वमेतीति- 


प्रपञ्चस्यापरित्यागात्न 


मोक्षोपदेश्नोऽनुपपन्न एवेत्याशङ्ख्याद -- 
उद्रीतमेतत्परमं 
तस्मिंस्त्रयं 


अत्रान्तरं ब्रह्मविदो 


तु 


प्रपञ्चयुक्त ब्रह्मका प्रतिपादन किया गवा 
है; रेसी स्थितिमे "मै क्र्म हँ" इस 
प्रकार ब्रह्यात्मभावकी प्रसि होनेपर भी 
प्रपञ्चमुक्त ब्रह्मकौ ही आत्मस्वरूपसे 
जाना जायगा; इसे “उसकी जो जिस 
प्रकार उपासना करता दै नैसादहीदहौ 
जाता है '" इस सिद्धानतके अनुसार सप्रपञ्च 
ब्रह्मकी ही प्राप्ति ₹होगी। ओर तत 
प्रपञ्चका त्याग न होनेसे सोक्षकी भी 
प्राप्ति नहीं होगी! इसलिये ‹उससे 
अभित्ररूपसे सेवित होनेपर अपरत्व प्रप 
करता टै" इस प्रकार जो मोक्षका उपदेश 
क्रिया है वह अनुपयुक्त ही है-रेसी 
आशा कर्के श्रुति कटती दे ` 
रह्म 
सुप्रतिष्ठाक्षरं च। 


विदित्वा 


लीना ब्रहाणि तत्परा योनिमुक्ताः।॥७॥ 


प्रपञ्चसे पृथकूरूपसे वर्णन किया गया यह ब्रह्म सर्वोत्कृष्ट ही दै। 
उसमे [ भोक्ता, भोग्य ओर्‌ नियन्ता-- यै] तीनों स्थित हँ। वह इनकौ 
सुप्रतिष्ठा ओर अविनाशी दै । इसमें प्रवेशद्वारं पाकर त्रह्यवेत्तालोग ब्रह्मम 
लीन हो समाधिनिष्ठामे स्थित हुए जन्म-मरणसे मुक्तं हौ जते रँ ॥ ७॥ 


अध्याय १] 


शाद्धरभाष्यार्थं 


९४ 


उद्रीतमिति। सप्रपञ्चं ब्रह्म 
यदि स्यात्ततो भवत्येव मोक्नाभावः। 
न त्वेतदस्ति। कस्मात्‌? 
यत॒ उदरीतमुदधृत्य गीतपुपदिष्ठ 
कायंकारणलश्चणात्परप्चाद्वेदान्तैः। 
""अन्यदेव तद्विदितादथो अविदिता- 
दधि'' (के उ० ९। ३)। 
““तदैव ब्रह्म त्वं विद्धि नैदं यदिद्‌- 
मुपासते'" (के ० १। ४)। 
"अस्थूलम्‌'* (बु उ० ३।८। ८) 


"अश्नब्दमस्पर्णम्‌'' (क० उ० ९1 | 


३। ९५)। ' "स एष नेति नेतीति।' 
** ततो. यदुत्तरतरम्‌ '" < श्रेत ० ॐ० ३। 
१० )। !" अन्यत्र धर्मात्‌" (क० उ० 
९। २। १४)। '"न सत्न चासच्छिव 
एव केवलः! ' ( श्चेता० उ० ४। १८ )। 
“तमसः परः।' “ यतो वाचो निवर्तते 
(तै उ०.२। ४। १) शयत्र 
नान्यत्पष़यति नान्यच्छरणोति 
नान्यद्विजानाति स भूमा '' ( छा० उ° 


७। २४। ९) ““योञनायापिपासे | 


शोकं मोहे भयं जरामत्येति'' ( बण 
उ० इ३।५। ९ )। “अप्राणो ह्यमनाः 
शुभो ह्यक्षरात्परतः परः!" ( मु० उ० 
२। ९। २) “एकमेवाद्वितीयम्‌” 
( छा० उ० ६।२।९ ) "वाचारम्भणं 
विकारो नापधेयम्‌'' ( छा० उ० ६। 
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"उदरीतम्‌" इत्यादि। यदि ब्रह 
प्रपञ्चयुक्तं होता तच तो [उसकी प्राप्तिं | 
मोक्षका अभाव हौ सकता था। किन्तु 
फेसी बात है नहीं। कैसे नहीं रै? 
क्योकि वेदान्तोनै इसका कार्य कारणरूप 
प्रपञ्चसे अलग करके गान यानी उपदेश 
किया है। तात्पर्यं यह है कि “वह 
विदितसे भित्र है ओर अविदितसे भी ष्ठे 
है" “त्‌ उप्तीको ब्रह्म जान, जिस्रकौ 
लोक इदं भावस उपासना करता है वह 
ब्रह्म नहीं है '", "वह स्थूल नहीं दै ' 
“ शन्दरहित दै ओर स्पर्शरहित है", 
^“ वह ब्रह्म यह (कारण) नहीं है, यह 
(कार्य) नहीं है", “जौ उससे भी 
अगे है'', "'वह धर्मसेपरे है", "न 
सत्‌ टै न असत्‌, वह शुद्ध. स्वभाव 
एवं अविद्याजनित विकल्पसे शून्य है ' 
"“ वह भन्ञानसे परे ठै!" “जहस 
वाणी लौर्‌ आती दै" ' "जहाँ न अन्य 
कुक देखता है, न अन्य कु जानता 
दै वह भूमा है", ““जो भूखप्या 
तथा शोक, मोह, भय ओर वृद्धानस्यास 
परे है'" *“जो प्राण ओर्‌ मनसे रदित, 
शुद्धस्वरूप ओर पर अव्याकृते भौ 
परै है'" ^"ब्रह्म एकमात्र अद्वितीय 
है", '"चिकार्‌ वाणीसे आरम्भ होनैवाला 


९८ 


इवेताङ्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


१। ४) ““नेह नानास्ति क्रिंञ्चन'' 
( ० उ० ४।४।९९ )1*"एकधेवानु- 
द्रष्टव्यम्‌!" ( ब° उ० ४।.४। २०)। 


इत्येवमादिषु प्रपञ्चाप्य॒ष्टमेव 
ब्रह्मावगम्यत टत्यर्थः। 
यत्त॒ एवं प्रपञ्चधर्मरहितं 


ब्रह्मात एव परमं तु ब्रह्म। 
तुशब्दोऽवधारणे । 
मेव। संप्रारधर्मानास्कम्दितत्वात्‌। 
उद्रीतत्वेन ब्रह्मण उत्कृष्टत्वात्‌। 


यथोपासते '' 


परममेवोत्कृष्ट- 


"तं यथा ङ्ति 
न्यायेनोत्कृष्ट॒ब्रह्मोपासनादुत्कृष्टमेव 
फलं मोक्षाख्यं भवत्येवेत्यभिप्रायः। 
नन्वेवं तर्हि 

प्राञ्स्म प्रपञ्चासंसृषटतवे 
स्वातन्त्र्यम्‌ क 
आशङ्कूव॒प्रपन्चस्यापि ~ 
तन्निरसनम्‌ त्सांख्यवाद ड्व 

पृथविसब्दरत्वेन 


स्वतन््रत्वाद्‌ “वाचारम्भणं विकारो 


ब्रह्मणः 


प्रपस्स्यापि 


नामधेयम्‌! ' ( छा उ० ६। १।४) 
इति पारतच्याभ्युपगमेन मिथ्यात्वोप- 
देशशपू्वंक मद्धितीयब्रह्मात्सत्वेनोप - 


देशो ऽनुपपत्रश्ेत्याशङ्कयाह -- 
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१५ ५८ 


नाममात्र है", ““ यहाँ नाना कुक नहीं 
दै" तथा ““उसे एकरूप ही देखना 
चाहिये" इत्यादि मन्त्रँ त्रह्म प्रपञ्चसे 
असङ्ग ही जाना जाता है- पसा इसका 
तात्पर्य है। 

व्योति इस प्रकार त्र्य प्रपञ्चके 
धर्मासि रहित है, इसलिये वह सर्वोत्कृष्ट 
ही है। मूलम ' तु" शब्द निशयार्थक टै । 
'परमपेव अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ट ही रै, वयोकि 
वह समस्त सांसारिक धर्मोसि अनाक्रान्त 
है। उद्रीतरूप होनैसे ब्रह्य उत्कृष्ट है । 
“"उसे जो जिस प्रकार उपासना करता 
चै '" इस न्यायसे उत्कृष्ट बरह्मकी उपासना 
करनेसे मोक्षरूप उत्कृष्ट फल दी टोता 
दै ेसा अभितराय दहै। 


एेसा हनेपर तौ यदि ब्रह्म प्रपञ्चसे 
असङ्ग है ओर जह्मका भी प्रपद्ये को 


| संसर्गं नहीं है तो सांख्यवादके समान 


प्रपञ्च भी पृथक्‌ सिद्ध होनेके कारण 
स्वतन््न होनेसे "विकार वाणीस आरम्भ 
होनैवाला नापमात्र है'" इस -वाक्यके 
अनुसार प्रपञ्चकी स्वतन्त्रता स्वीकार 
कर्‌ उसका मिध्यात्व बतलते हुए अद्वितीय 
ब्रह्मरूपसे उपदेश करना अनुचित ही 
होगा-एेसी आशङ्का करके श्रुति 
कहती है-- 


अध्याय १] 


शाङ्धरभाष्यार्थ ९१ 


तस्मिस्त्रयमिति। यद्यपि ब्रह्य 
प्रपच्ासंस्यृषठं॑स्वतन्त्रं॑ च तथापि 
प्रपञ्चो न स्वतन्त्रः अपि तु 


तस्मित्रेव ब्रह्मणि त्रयं ` प्रतिष्ठितं 
भोक्ता भोग्यं प्रेरितारमिति 
वक्ष्यमाणं भोग्यभोक्तृनियन्तृ- 
लक्षणम्‌। “अजा द्येका भोक्त 


भोग्यार्थयुक्ता '' इति वक्ष्यमाणं भोक्त 
भोग्यार्थरूपं चान्यद्रेदं श्रुतिसिद्धं 
विरादुसूत्राभ्यां कृतं चामरूपकर्म 
विश्वतैजसप्राज्ञजाग्रत्स्वप्रसुषुपिः 
रूपस्वरूपं प्रतिष्ठितं रज्वामिव 
सर्पः। यतत एतस्मिन्सर्व भोक्तरादि- 
लक्षणं प्रपञ्रूपं प्रतिष्ठितम्‌, 
अत एवास्य भोक्त्रादि- 
त्रयात्मकस्य प्रपञ्चस्य 
सुप्रतिष्ठा शोभनप्रतिष्ठा। ब्रह्मणो- 
ऽन्यस्य चलनात्मकत्वाच्चल- 
प्रतिटान्यत्र ब्रह्मणोऽचलत्वा- 
दत्राचलप्रतिष्ठा। 

नन्वेवं तर्हिं  विकारभूत- 
ब्रह्मणः प्रपच्नाश्रयत्वेन 


प्रपञ्चाश्रयत्वेऽपि परिणामित्वाद्यादिव- 
नित्यत्वसमर्थनम्‌ 


दनित्यं 
दित्याशङ्कयाह-- अक्षरं 
यदापि विकारः प्रपन्चाश्रय- 


ब्रह्य | 


| निकारभूत प्रपञ्चका 


" तस्मिस्त्रयम्‌' इत्यादि] यथ। ५4.111 
प्रपञ्चसे संसग नहीं दै ओर वह ‡॥॥. 1 
ठै तथापि प्रपञ्च स्वतन्त्र । 
तु भोक्ता, भोग्य ओर प्रेरिता-एेया 
कहकर जिनका आगे वर्णन कियादैवे 
भोक्ता, भोग्य ओर नियतता तीनौं उस 
ब्रह्मम ही स्थित हैँ । अथवा "अजा 
दहैका भोकृभोग्यार्थयुक्ता " इस वाक्यसे 
कहे जनेवाले धोक्ता, भोग्य ओर भोग, 
किंवा श्रुतिप्रतिपादित विराट्‌ ओर्‌ 
हिरण्यगर्भद्रारा सचे हए नाम, रूप ओर 
कर्म अथवा त्रिश्च, तैजस, प्राज्ञ या जाग्रतु 
स्वप्र एवं सुपुप्ति- ये तीनों उसमें रजे 
सर्पे समान प्रतिष्ठित ठै । क्योक्ति इसे 
भोक्तादिरूप सारा प्रपञ्च प्रतिष्ठित ठै, 
इसीसे ब्रह्म इस भौक्तादि त्रयरूप प्रञ्चकी 
सुप्रतिष्ठा अर्थात्‌ उत्तम आश्रयस्थान रै। 
त्रह्मसे भिन्न ओग सव चलायमान 
(अस्थायी) दै; इसलिये अन्य सव 
चलप्रतिष्ठा है; ब्रह्य अचल दै, इसलिये 
इसमे उनकौ अचल प्रतिष्ठा है। 

यदि णसा दै तब तो 
आश्रय हीनेसे 
करारण दधि 

भी अनित्य 


परिणामी दोनेके 
आदिके समान ब्रह्म 


| सिद्ध होगा-ेसी आशङ्धा करके 
चेति। | श्रुति कहती 


है- "अक्षरं च। 
यद्यपि प्रपञ्चका आश्रय होना विकार हे 


१०० 


वेताफवत्रो पनिषद्‌ 


[अध्याय 


स्तथाप्यक्षरं न क्षरतीत्यक्षरम्‌। च 
शब्दोऽवधारणे 
ब्रह्म, 
चिकाराश्रयत्वेऽप्यविनाश्येव कूटस्थं 
ब्रह्मावतिष्ठत इत्यभिप्रायः । मायात्मकत्वं 


अचिनाश्येव 


च प्रपञ्चस्य पूर्वमेव प्रपञ्चितम्‌। 
ब्रह्मणः 
प्रपञ्चस्य मिथ्यात्मकत्वेन ब्रह्मणः 


तस्मात्सर्वात्मकत्वेऽपि 


प्रपञ्नासंसर्गात्पणानिन्दब्रह्मात्मानं 
पश्यत्तो मोक्षाख्यः परमपुरुषार्थ 
भवतीत्यर्थः 


थं तस्यात्परानं पश्यतो 
पूणनन्द- मोक्षसिष्िरित्यत 
ब्रह्मात्मानं आह अन्नास्मि 
पर्यतो मोक्ष- आह -- अन र 
सिद्धिप्रकारः चत्नरमयाद्यानन्दमयान्ते 
देहे विराडाद्यव्याकृतान्ते वा 
प्रपञ्चे पुर्वपूर्वोपाधिप्रविलये- 


नोत्तरोत्तरमप्यश्लनायाद्यसंस्पृष्टं वाचा- 
परगोचरं ब्रह्मविदो विदित्वा लीना 
ब्रह्मणि विश्राद्युपसंहारमुखेन लयं 
गता अहं ब्रह्मास्मीति ब्रह्मरूपेणैव 
स्थिता इत्यर्थः । तत्पराः समाधिपराः 
किं कुर्वन्ति योनिमुक्ता भवन्ति गर्भ- 
जन्मजरापरणसंसारभयाम्मुक्ता भव - 
न्तीत्यर्थः। 


मायात्मकत्वाद्धिकारस्य । | 


तथापि वह अक्षर है जो स्वरूपसे च्युत नहीं 
होता, उसे अशर्‌ कहते ठै । महाँ "च' 
, शब्द्‌ निश्चयार्थक टै अर्थात्‌ ब्रह्म मविनाशी 
ही है, क्योकि विकार मायिक है । अभिप्राय 
यह दै क्रि विकारका आश्रय होनेपर भी 
कूटस्थ ब्रह्म अविनाशी ही रहता हे प्रपञ्चका 
मायामय होना तौ पहले ही विस्ताससे बतला 
दिया गया है। अतः कत्पर्य यह दै कि ब्रह्म 
यद्यपि सर्वरूप रै तथापि प्रपञ्च मिध्या 
। होनेसे ब्रह्मे प्रपञ्चका कोई सम्बन्ध नहीं 
| दै। अतः पू्णानन्दस्वरूप ब्रह्मात्मभावका 
दर्शन करनेवाले पुरुषको मोक्षरूप परम 
युरुषार्थको प्राति हत्ती है । 
| अन श्रुति यह बतलाती है कि उस 
आत्मदर्शीको किस प्रकार मोक्षकौ प्रापि 
होती है? यहां अन्नमय कोयो लैकर 
। आनन्दपय कोशपर्यन्त इस देहम अथवा 
विराट्सै लेकर अव्याकृतपर्यनत प्रपञ्चं 
पूर्व पूर्व उपाधिका लय करते हए 
उत्तरोत्तर श्ुधादिकै संसर्गसे शून वाणीके 
अविषयभूत ब्रह्मको जानकर ब्रह्मवेत्तालोग 
ब्रह्मम लीन हो-विश्वादिका उपसंहार 
करते हुए ब्रह्मे ही लवको प्रात हो मै 
ब्रह्म हूँ" इस प्रकार ब्रह्मरूपसे ही स्थित 
हो जते ै। ओर तत्पर अर्थात्‌ समाधिपरयण 
होकर क्या क्ते है? -वोनिमुक्त हौ जाते 
है; अर्थात्‌ गर्भवास, जन्य, जग ओर 
मरणरूप संसारक भयसे मुक्त हो जतत है । 


अध्याय १] 


शाद्करभाष्यार्थ 


१०१ 


तथा च योगियान्नवल्क्यो 
उक्तार्थे स्मृति- ब्रह्मात्मनैवावस्थितं 
प्रमाणदर्शनम्‌ समाधिं दर्शयति- 
““यदर्थमिदपद्रैतं 
भारूपं सर्वक्रारणम्‌। 
आनन्दममृतं नित्यं 
सर्वभूतेष्ववस्थितम्‌ ॥ 
तदेवानन्यधीः प्राप्य 
परमात्मानमात्मना । 
तस्मिनप्रलीयते त्वात्मा 
समाधिः स उदाहतः॥ 
इन्दियाणि वशीकृत्य 
यमादिगुणसंयुतः । 
आत्ममध्ये मनः कुर्या 
दात्मानं परमात्मनि॥ 
परमात्मा स्वयं भूत्वा 
न किञिच्चिन्तयेत्ततः। 
तदा तु लीयते त्वात्मा 
प्रत्यगात्मन्यखण्डिते ॥ 
प्रत्यगात्मा स एव स्याः ` 
दित्युक्तं ब्रह्मवादिभिः ॥'" 
इति।॥ ७॥ 


इसी प्रका योगी याज्ञवल्क्य भी 
ब्रह्मात्मभावसे स्थित होनेको दही 
समाधिरूपसच प्रदर्शित करते है- '“यह 
जो सवका कारणरूप, द्रैततत्व है 
प्रकाशस्वरूप्‌, आनन्दमय अमृत, नित्य 
। ओए समस्त भर्त ओतपरोत दै । अन्यचित्त 
पुरुष उस परमात्माको ही आत्मस्वरूयसे 
प्राकर उसीमे लीन हो 
समाधि कहलाती दै । इद्धियोको अपने 
वशम कर्‌ यपादि गुणो सम्पन्न हौ 
मनको आत्मामं लगावे भौर आत्माको 


जाता दै। वही 


परमात्मा । फिर स्वयं परमात्मभावसे 
स्थित हो कुछ भी चिन्तन न करे। तन 
यह चित्त अखण्ड प्रत्यगात्मामे लीन हो 
जाता है। वही प्रत्यगात्मा दै-एेसा 
ब्रह्मवादियोने कहा रै'"॥ ७॥ 


न 


व्याकलारिक भेद ओर 


नन्वद्धितीये 'परमात्यन्य- 
भ्युपगस्यमाने जीवेश्वरयोरपि 
विभागाभावाह्ठीना ब्रह्मणीति 
जीवानां ब्रहौीकत्वपरा लयश्रुति- 


रनुपपननैवेत्याशङ्कय व्यवहारावस्थायां 


जञानद्राय मोक्षका प्रदरनि 

किन्तु परमात्माको अद्वितीय माननेपर 
तौ जीव ओर्‌ ईश्वएका भी विभाग न 
रहनेसे "लीना ब्रह्मणि तत्पर योनिमुक्ताः' 
यह जीवोका ब्रह्मम लय बतलानेवाली 
| शति असंगत्त हौ होगी एेसौ आशङ्का 


९०२ श्व्तार्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय १ 
-जीचेश्स्योरुपाधितो विभागं | करके व्यवहारावस्थामे उपाधिवषा जीव 
दीस धः | ओर ईश्चरका विभाग दिखलाकर्‌ श्रुति 
शताः तद्िज्ञानादमृतत्वं | परमातमा विङानसे अमृतत्वकी प्राति 
दर्शयति-- | प्रदर्शित करती दै-- 
संयुक्तमेततक्षरमक्षर च 
व्यक्ताव्यक्तं भरते विश्चमीशः। 
अनीशश्चात्मा बध्यते भोक्तभावा- 
ज्ञात्वा देवं मुच्यते सर्वपाटौः॥८॥ 


परस्पर मिले हए इस क्षर-अश्षर अधवा व्यक्ताव्यक्तरूम तिश्वका परमात्मा 
पोषण करता है। मायाधौन जीव भोक्तृभावके कारण उसमे बेँधता ठै ओर 
परमात्माका ज्ञान होनेषर समस्त पाशसे मुक्त हो जाता है॥ ८॥ 


संयुक्तमेतदिति ¦ व्यक्तं 
विकारजातमव्यक्तं कारणं तदुभयं 
क्षरमक्षरं च व्यक्त क्षरं विनाश्यव्यक्त- 
मक्षरमविनाशि तदुभयं 
परस्परसंयुक्तं कार्यंकारणात्मकं विश्च 
भरते विभरतीश ईंश्ररः। तथा चाह 
भगवान्‌-- 
"क्षरः सर्वाणि भूतानि 
कूटस्थोऽक्षर उच्यते 
उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः 
परमात्मेत्युदाहतः ॥ 
यो लोकत्रयमाविश्य 
चिभर्त्यव्यय ईश्ररः।'' 
(गीता १५। १६, १७) 
इति। 


" संयुक्तमेतत्‌! इत्यादि। व्यक्त 
विकारसमूह ओर अव्यक्त कारण ये ही 
दोनौ श्र ओर अश्चर दै। व्यक्त-क्षर यानी 
विनाशो दै ओर अव्यक्त अक्षर यानी 
अविनाशी है । परस्पर मिले हुए कार्य 
कारणात्मक विश्वरूप इन दोनोका परमात्मा 
पोषण करता है। एसा हौ भगवानने 
कहा भी है (“सम्पूर्ण भूत (प्राकृत 
विकार) क्षर है ओर कूटस्थ प्रकृति 
(भगवानूकी मायाशक्ति) अक्षर कही 
जाती रै। इन दोनोंसे अत्यन्त उत्कृष्ट 
पुरुष [अर्थात्‌ पुरुषोत्तम] तो अन्य ही 
दहै, जो परमात्मा कहा गया है; तथा जो 
अविनाशी ईश्वर तीन लोकपिं व्याप्त होकर 
उनको धारण करता दै ।'' इत्यादि । 


अध्याय १] 


शाद्भरभाष्यार्थं 


१०३ 


न॒ केबलमीश्वरो व्यक्ताव्यक्तं 
भरतेऽनीशश्चानीश्वरश्च स॒ आत्माविद्या- 
तत्कार्यभूतदेहेन्धियादिभि- 
बध्यते भोक्तृभावात्‌। एतदुक्तं 
व्यष्टि- 
समष्टिरूप ईश्ररः। तद्वयष्टिभूत- 
देहेन्दियात्मकोऽनीश्ो जीवः। एवं 
जीव 
परयोरोपाधिकस्य भेदस्य विद्यमानत्वा- 


भवति -- परस्परसंयुक्तो 


समष्टिव्यष्ठयात्पकत्वेन 


त्दुपाध्युपासनद्वारेण निरुपाधिक - 
मीश्वरं मुच्यत इति 
भोकत्रात्यैक्यवादे नानुपपन्न क्रिञ्िद्विद्यत 


इति। 


तथा 
भेदस्थौ 


ज्ञात्वा 


चौपाधिकमेव 
दर्शयति भगवान्‌ 
प्रािकत्वम्‌ याज्ञवल्क्यः-- 
"*आकाङ्मेकं हि यथा 
घटादिषु पृथग्भवेत्‌। 
तथात्मैको हनेकश्च 
जलाधरेष्विवांशुमान्‌ ॥'" 
( गराज्ञ० ३। १४२) 
तथा च श्रीविष्णुधर्पे-- 
'" परात्मनो्म॑नुष्येन्द्र 
विभागोऽज्ञानकल्पित्तः । 


भेदं, 


परमात्मा केवल यक्ताव्यक्तरूप 
विश्चका भरण ही नँ र्ता, अपितु 
। जीव अनीश--अत्वतने भी है ओर 
कह भोक्रृत्वकै कारण भविद्या ओर 
उसके कार्यभूत देह एं इन्दियादिसे 
चँध जाता है। ययँ कह यह है कि 
ईश्वर परस्पर मिले हए सष्टि-व्यष्टिरूप 
है। उनमें व्यष्टि देह एवं इन्धियोवाला 
मायाधीन जीव है। इस करार समष्टि 
व्यष्टिरूपस्रं जीव ओर परमात्माका 
ओपाधिक भेद विद्मा रहनेसे उस 
उपाधिजनित उपासनके द निरुपाधिक 
ईश्वरका ज्ञान होनेपर जीवपुक्त हौ जाता 
ै। अतः भोक्ता जीव ओ परमात्माका 
। एकत्व माननेवाले सिद्धतर्पे असंगत 
` कुठ भी नी है। 

इसी प्रकार भगवान्‌ ज्ञवल्क्य भी 
इनका ओपाधिक भेद प्रे दिखलात 
है" "जिस प्रकार घरां एक ही 
आकौश भित्न-भिन्न हो रता है उसी 
प्रकार एक ही आत्मा जलाशयोमिं 
सूर्यके समान भिन्न-भि प्रतीत हो 
| रहा है" 

श्रीविष्णुधर्मोत्तिमे ¶ एेसा ही 
। कहा है--““राजन्‌] पएप्ात्मा ओर 
-जीवात्माका भेद अज्ञाकल्पित है; 


ध; शवेताश्वतरोपनिषद्‌ [ अध्याय १ 
क्षये तस्यात्मपरयो- अज्ञानका नाश हो जानेपर्‌ आत्मा ओर 
विंभागाभाव एव हि॥ । पस्मात्माके भेदका अभाव हौ सिद्ध 
अष्मा, षेव्रल्संज्ञोऽयं होता है। यह श्ोत्रससंलक जीवात्मा 
संयुक्तः प्राकृतैर्गुणैः । ्रकृतिके गुरसे युक्त है ओर उनसे 
तैरेव विगतः शुद्धः होनर चह शुदधस्वरूप प्रमासा 
छमा निगद रहित होनेपर यहं भ ल 
अनादिसम्बन्धवत्या कटा जाता है। यह भत्र नति 
षत्रज्ञोऽवमविद्यया । अनादिकालसे सम्बन्ध रखनेवाली 
युक्तः पश्यति भेदेन अविद्यासे युक्त हौनेसे हौ अपनेमें स्थित 
ब्रहम त्वात्मनि संस्थितम्‌।'' | ब्रह्मको भेदभावसे देखता हे"! 
तथा च श्रीविष्णुपुराणे -- तथा श्रीविष्णुपुराणमे भी कहा 
““विभेदजनकेऽन्ञाने हे-"“जीव ओर ब्रह्मका भेद उत्पन्न 
नाशपरात्यन्तिकं गते। 


आत्मनो ब्रह्मणो भेद- 
मसन्तं कः करिष्यति 1" " 


(६। ७। ९६) । 


तथा च वासिष्टे योगशास्त्रे 
प्रशरपर्वकं दर्शितम्‌-- 
"“चद्यात्मा निर्गुणः शुद्धः 
सदानन्दोऽजरोऽमरः । 
संस॒तिः कस्य तात स्या- 
मोश्चो वा विद्यया विभो॥। 
क्षेत्रनाशः कथं तस्य 
ज्ञायते भगवन्यतः। 
यथावत्सर्वमेतन्मे 
वक्तमर्हसि साम्प्रतम्‌॥'" 


करनेवाले अज्ञानका आत्यन्तिक नाश 
हो जानेपर आत्मा ओर ब्रह्मका मिथ्या 
भेद कौन करेगा?'' 

वासिष्ठ योगशास्त्रे भी 
[ रामचनद्रजीके] प्रश्रपूर्वक हौ बात 
दिखायी दै । [राम--] ““ यदि आत्मा 
निर्गुण, शुद्ध, नित्यानन्दस्वरूप, जराशून्य 
ओर अमरदहै तौ हे विभो] सह संघार 
किसे प्राप्त होता है? अथवा ज्ञानसे 
किसका मोक्ष होगा? ओर है भगवन्‌! 
[ज्ञानीके महाप्रयाणके समय] उसका 
लिङ्गभक्ग होता कैसे जाना जाता है? 
इस समय ये सब बते आप मूधो यथार्थ 
रीतिसे बतला दीजिये ।'" 


अध्याय १] शाद्भरभाष्यार्थ ९०५ 
वसिष्ठः-- । वसिष्ठ" मनीषिगण उस नित्यशुद्ध, 
“तस्यैव नित्यशुद्धस्य नित्यानन्दमय आत्माको ही देहावच्छिन्न 
सदानन्दमयात्मनः । जीवभावकी प्रपि होनेपर संसारक प्राति 
अवच्छिन्नस्य जीवस्य बरतलति है । प्रत्येक जीवम एक ही 
संसृतिः कत्ते ुधैः॥ भूतात्मा ( सत्य आत्मा--परत्रहा) स्थित 
पक पतरं वि शरहात्या है । वही जलमें प्रतिबिम्बित चनद्रमाके 
भूते भूते व्यवस्थितः। 
एकथा बहुधा चैव समान एक ओर अनेक रूपसे देखा 


दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥ 
भ्रातत्यारूढः स॒ एवात्मा 

जीवसंज्ञः सदा भवेत्‌॥ 
तथा च ब्राह्मे पुराणे परस्यै 


परस्यैवौपाधिक- वोपाधिकं जीवादि 
जीवादिभेदौ 


बन्धमुक्तादि- भे दर्शयति 
व्यवस्था च॒ कथं तर्योपाधिक- 
भेदेन बन्धपुक्त्यादिव्यवस्था? 


इत्याशङ्कय दृष्टान्तपूर्वकं व्यवस्थां 
दर्शयति-- 
““एकस्तु सूर्यो बहुधा 
जलाधारेषु दृष्यते। 
आभाति परपरात्मा च 
सर्वोपाधिषु संस्थित्तः॥ 
सर्वश्शरीरिषु 
बाहो चाभ्यन्तरे स्थितम्‌। 
आक्ताशमिव भूतेषु 
ुद्धावात्मा च चान्यथा ॥ 


ब्रह्म 


जाता है। अचिद्याधीन होनैपर वही 
परमात्मा सर्वदा जीवसंज्ञावाला हो 
जाता है।'' 

इसी प्रकार ब्रह्मपुराणमें 'भी परमात्माके 
ही ओपाधिक जीवादि भेद दिरलाते 
है। वहाँ यह शङ्का करके कि सौ 
अवस्था ओपाधिक भेदसे ही न्थ 
। मौक्षादिकौ व्यवस्था केसे हो सकती 
है2 उनकी दृष्टान्तपूर्वकं व्यवस्था 
। दिखलाते है 

“जिस प्रकार एक ही सूर्यं विभिन्न 
। उलाधारोभे अनेकरूप दिखायी देता है 
उसी प्रकार समस्त उपाधिरयं स्थित 
परमात्मा भी अनेकवत्‌ भासता है । वह 
| परब्रह्म समस्त शरीरके बाहर ओर 
भीतर भी स्थित है । जिस प्रकार आकाश 
ञ्चभूतोमि ओतप्रोत है उसी प्रकार समस्त 
। बुद्धियोंमे एक ही आत्मा अनुस्यूत है, 


१०६ 


शवेताङ्वतरोपनिषद्‌ 


[ अध्याय १ 


एवं सति यथा बुद्धया 

देहोऽहमिति मन्यते। 
अनात्मन्यात्मताभान्त्या 

सा स्यात्संसारबन्धिनी ।। 
सरवैर्विकल्वैर्दीनिस्तु 

शुद्धो बुद्धोऽजरोऽमरः। 
प्रशान्तो व्योमवद्व्यापी 

चैतन्यात्मासकृप्रभः ॥ 
धूमाभ्रधूलिभिर्व्योम 

यथा न म्रलिनायते। 
प्राकृतैरपरामृष्टो 

विकारैः पुरुषस्तथा ॥ 
यथैकस्मिन्टाकाो 

जलैर्धूपादिभि्ुंते । 
नान्ये मलिनतां यान्ति 
दूरस्था कुतरचित्क्रचित्‌॥ 

द्नदैरनेकैस्तु 
जीवे च पलिनीकृते। 
एकस्पिन्नापरे जीवा 

मलिनाः सन्ति कुत्रचित्‌" 


तथा 


तथा च शुकशिष्यो गौड 
पादाचार्यः-- 
""यथैकस्मिन्घटाकाशे 
रजोधूमादिभिर्युते ॥ 
न॒ स्वे संप्रयुज्यते 
तद्रज्नीवाः सुखादिभिः ॥'" 
(साण्डु* का० ३। ५) इति। 


ओर किसी प्रकार नहीं । एसी स्थितिमं 
अनात्मामे आत्मत्वकौ भ्रान्ति हो जानैखे 
वैसी वुद्धिके द्वारा वह जीव जो एेसा 
मानने लगता है कि "पँ देह ह" यह 
| मति ही उसे संसारमे बंधनैवाली है । 
किन्तु इन समस्त विकल्पोसे रहित वह 
शुद्ध, बुद्ध, अजर, अमर, अत्यन्त शान्त, 
आकाशकरे समान व्यापक, चैतन्यस्वरूप 
ओर नित्यज्योतिःस्वरूप दै । जिस प्रकार 
। धूम, मेघ ओर भूलि आदिसे काश 
| मलिन नही होता उसी प्रकार पुरुप 
प्रकृतिके विकारोसे ञसंग हे। जिस 
प्रकार्‌ एक घटाकाशके जल या धूमादिसे 
युक्त होनैपर उससे दूर एहनैवाले अन्य 
सन घटाकाश कभी किसी भी स्थानमें 
| मलिन नही होत उसी प्रकार एक 
जीवके अनेकों दर्रे जभिभूत होनेषर 
भी अन्य जीव कहीं भी मलिन नहीं हौ 
सकते ।'" 

इसी तरह श॒कदेवजीके शिष्य 
श्रीगौडपादाचार्य कहते हैँ-"“लिस 
प्रकार एक घ्राक्राशके धूलि ओर 
धूमादिसै युक्त होनेपर अन्य सब 
| घटाकाश उनसे युक्त नहीं होते, उसी 
तरह [एक जौवके] सुखादि सव 
जीव भी युक्त नहीं होते ।'' 


